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प्रकराठाकीय 


प्रिय पाठकों ! 


'दीक्षाकुमारी का प्रवास' सम्यग्ज्ञान प्रचारक मंडल का 
44 वां प्रकाशन है, जिसे आचाय॑े श्री हस्तोमलजी महाराज 
साहब की प्रेरणा से प्रस्तुत करते हुए हमें अत्यन्त प्रसन्नता 
हो रही है । साध्वाचार के संबंध में यह उपयोगी ग्र थ है, जिसे 
श्री व्य्यंभवसूरि के 'दशवैकालिक सूत्र' के आ्राधार पर 
उन्पयास के रूप में प्रस्तुत किया गया है | स्थान-स्थान पर 


इसमें साधु-साध्वियों को शुद्ध आचार के पालन के लिए साव- 
धान किया गया है । 


वर्तमान में जब कि आचार के संबंध में कई सुविधाजनक 
भत प्रस्तुत किये जा रहे हैं, इस ग्रथ का विशद्येष महत्व है। 
इसके महत्व को ध्यान में रख कर हो पूर्व में इसे 'जिववाणो' 
पत्रिका में धारावाहिक रूप से प्रकाशित किया था, जिसे पाठकों 
ने बहुत भ्रध्िक पसंद किया। अतः उसे संशोधित कर अब 
उप्तक रूप में आपके समक्ष प्रस्तुत किया जा रहा है । 


किसी अज्ञात लेखक के मूल ग्रुजरातो ग्रथ का हिन्दी 

. अबुवाद श्री लालचंद्र जैन ने बहुत ही रोचक, सरल ओर धारा 

अवाह भाषा में किया है । उनके अथक परिथम के लिये मंडल 
उनके प्रति आभार व्यक्त करता है । 

पुस्तक का संशोधन श्री कन्हैयालालजी लोढ़ा, श्रध्यक्ष-जैन 

पद्धांत शाला, जयपुर ने किया है अत: मंडल उनका भी आभारी 

। पुस्तक के संपादन-प्रकाशन में श्री प्रेम भण्डारी ने विशेष 


सहयोग किया, अतः संस्था उनके प्रति भी आभार व्यक्त 
फरती है। 


टीकमचंद होरावत उमरावमल ढढ्ढा 
मंत्री अध्यक्ष 
सम्यग्जान प्रचारक मण्डल, जयपुर 
दिनांक 2 जुलाई, 982 





प्रस्तावना 





जैन साधु-साध्वियों के आचार के संबंध में दो प्रमुख विचार- 
धाराएँ हैं, जो एक दूसरे के प्रतिकूल हैं । कुछ मुनिगरा और 
क्षावक क्रिया एवं आचार के संबंध में किसी भी प्रकार के 
शिथिलाचार के विरुद्ध हैं और निर्धारित ग्राचार का कठोरता 
से पालन करते हैं, करना चाहते हैं और उसी का अनुमोदन करते 
हैं। दूसरा पक्ष आधुनिक संदर्भ में क्रिया और झ्राचार में समय।- 
चुसार परिवर्तत को आवश्यक मानत्ता है । 


जैन साधु-साध्वियों का समाज में आज जो विश्येप श्रद्धा 
एवं सम्मान है, उसके कई कारण हैं-जिनमें ज्ञान, तपस्या और 
शुद्ध आचार का पालन प्रमुख हैं । आचार में शिथिलता आने 
पर 'उनके प्रति श्रद्धा में कमी आती है। इसके दूरगामीं 
परिणाम स्वरूप कालान्तर में धर्म में लोगों की आस्था कम 
होने लगती है और धर्म का ह्ास होता है। 


सर्वे विदित है कि कई हिन्दू मंदिरों में भमहन्तों के शिथिला- 
चार से उनके प्रति किसी प्रकार का श्रद्धा भाव नहीं रहा 
है बुद्ध धर्म का भारत में जो ह्ास हुआ है, उसके मूल में भी 
आचार में. शिथिलता रही है । इस ऐतिहासिक अनुभव की 
उपेक्षा नहीं की जानी चाहिये । , 


3 अच्य पभदन भी है कि साधु-जीवन वस्तुतः सामान्य 
पॉसारिक जीवन के विकल्प के रूप में उपस्थित है । यदि साधु- 
जीवन और श्रावक-जी वन में कोई विशेष अन्तर नहीं रह जाता 
तो साधु-जीवन गृहस्थ के विकल्प के रूप में नहीं रह पाय्रेगा । 


नरपपरपप 5 0 
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इसका फल यह होता है कि सामान्य घारणा के विपरीत शिथिल 
साधु-जीवन वाला मार्ग श्रावकों को आकर्षित नहीं कर पायेगा । 
इस विरोधाभासित स्थिति का उल्लेख आज को परिस्थिति के 
संदर्भ में ही किया गया है । 


भगवान महावीर ने इस प्रकार के संगठन का संयोजन 
किया था कि चतुविध संघ की व्यवस्था भविष्य में भी ठीक 
ढंग से चलती रहे । उनके प्रमुख आचार्यों ने चारित्र के नियम 
निर्धारित किये और उन्हें 'आचारंग” और “दशवेकालिक सूत्रों' 
में गूथा ) इसका उद्धे इय यही था कि किसी भी युग में साधु- 
साध्वी शुद्ध आचार का पालन कर सकें और धर्म के प्रत्ति 
लोगों की आस्था और विश्वास को दृढ़ कर सकें । इस संदर्भ में 
शिथिलाचार विशेष रूप से धर्म पर प्रतिकूल प्रभाव डालेगा। 


कई बार प्रइन उठता है कि धर्म के प्रचार-प्रसार के लिये 
कुछ सुविधायें होनी चाहिये। मुनिगणा को भी ये सुविधायें 
मिलनी चाहिये । पर सब से भ्रधिक प्रचार-प्रसार तो तब होता 
है जब साधु-साध्वी शास्त्रों में लिखित कठोर जीवनचर्या 
का स्वयं पालन करें । उपदेश से भी अधिक चारित्र का प्रभाव 
स्थायी होता है । 


प्रचार-अ्रसार के लिग्रे साधु और श्रावक्र के बीच की एक 
कड़ी 'स्वाध्यायी-साधक' की आवश्यकता है | मब्यकालीन युगों 
में ब्रह्मचारी के रूप में यह कड़ी मौजूद थी। वतंमान युग में 
भी उसकी झावश्कता है ताकि साधु जीवन विशिष्ट बना रहे 
और कुछ श्रावक साधाररा गृहस्थों से अधिक और साधुओं से 
कुछ कम कठोर आचार का पालन करते हुए धर्म का अ्रचार 
कर सकें । 


कक 


श्री शय्यंभवसूरि द्वारा लिखित 'दशवेकालिक सूत्र से 
गाथओं को उद्धं त करके विद्वान लेखक ने दीक्षा को पात्र का 
रूप देकर उसके मुख से शिथिल साधुओं पर तीखे व्यंग किये 
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हैं। साधुश्रों का मठाधीश के रूप में एक स्थान पर रहना, 
आपसी कलह, वाल दीक्षा आदि अनेक प्रसंगों शरीर क्रिया में 
शिथिलता पर कथा के रूप में मूल लेखक ने दीक्षाकुमारी के 
मुह से बहुत कुछ कहला दिया है, जो वर्तमान काल में भो लागू 
होता है । साधु-साध्वी के ग्राचार के संबंध में यह एक प्रमुख 
ग्रथ है। दीक्षाकुमारी भिन्न-भिन्न स्थानों पर प्रवास करतो है 
भ्रौर जहाँ कहीं भी उसे साधु-जीवन के श्राचार में शिथिलता 
दिखाई देती है, वहाँ उनके समक्ष प्रकट होकर उन्हें सावधान 


करती रहती है और उन्हें शुद्ध चारित्र के पालन करने का बोध 
देती है। 


आज के युग में सुविधा भोगी वृत्ति से सावधान करने के 
लिये ऐसे ग्र्थ का विशेष स्थान है । 


इसके महत्व को देखते हुए ही इसे पूर्व में 'जिनवाणी' में 
धारावाहिक रूप से प्रकाशित किया था और अब पाठकों की 
मांग को देखते हुए इसे पुस्तक के रूप में प्रकाशित किया 
जा रहा है ताकि साधु और श्रावक श्राचार के संबंध 
में विशेष रूपसे विचार कर सकें श्रौर शिथिलाचार का 
प्रतिरोध करते हुए अपने चारित्र धर्म का शुद्ध रूप से पालन 


कर सके तथा धर्म के वास्तविक प्रचार-प्रसार में अपना योग- 
दान दे सकें। 


लालचन्द्र जेन 
जी-2 शास्त्रीनगर, जोधपुर अनुवादक 
दिनांक 23-6-82 


प्रातःकाल के शांत समय में एक तरुण वालिका नगर के 
बाहर स्थित उद्यान में चुपचाप वेठी थो। वह शांत मूर्ति 
वालिका चिंता सागर में निमग्न दिख रही थी । बहुत देर तक 
चिता करते-करते आकाश की ओर देख कर उसने कहा-श्रोह ! 
कर्म की कैसी विचित्रता है। कराल काल का कैसा प्रभाव है 
यह विश्व कैसा अदभुत है। क्या वह समय फिर नहीं आयेगा ? 
क्या भूतकाल की स्थित्ति फिर प्राप्त नहीं होगी ? 


वह दालिका इस प्रकार बोलते-बोलते चुप हो गई और 
उसने शुभ ध्यान लगाना भ्रारंभ किया। उस ध्यान में हृदय 
को एकाग्र कर वह पंच परमेष्ठी का स्मरण करने लगी। 
उस समय एक झांतमूर्ति पुरुष उसके सामने आ्राकर खड़ा हो 
गया। तपस्या के और पंच महाव्रत के दिव्य प्रभाव से उसका 
दर्शन अभ्रलौकिक आनन्द प्रदान कर रहा था । 


उसके पवित्न दर्शन से उस बालिका-के परितप्त हृदय को 
विशेष शांति प्राप्त हुई। तुरंत ही उससे शुद्ध भाव से उस 
भेहात्मा को नमस्कार किया। शोक और शांति के बीच 
शूलती हुई उस बालिका को देखकर महात्मा ने कहा--- 


'हे पवित्र हृदया ! तू क्‍यों चिता कर रही हैं? सबे 
जगत को पविन्न करने वाली, स्वगंपुरी और मुक्तिपुरी के 
भहामार्ग को दिखाने वाली हे देवी ! तुम्हारी ज्ञांत मूर्ति में 
शोक का प्रवेश कैसे हुआ ? तेरे जैसी भवोद्धारिणी देवी जब 
कार शोक-ग्रसत होगी तो अनंत भवसागर में मग्त इन 
भवि-प्राणियों का रक्षण कैसे होगा? हे धर्मे्वरी ! शोक को 





] 


छोड़कर अपने पवित्र कर्तव्य को &गीकार कर, इस जगत 
का कल्याण कर 


महात्मा के ऐसे वचन सुतकर वह सुन्दर वालिका बोली- 
धर्मपिता ! आपके पविन्न दर्शन से मेरी सब चिंता दूर हुई है । 
अब मुझे पूर्णो आश्वासन मिला हैं। विश्व को विडबना में 
डालने वाला अ्रवसपिशी काल अब सुर से दूर रहेगा। हे 
भगवन्‌ ! कृपा कर इस मुर्ध कन्या का उद्धार करिये। में 
आपकी पुत्री हूं। इस जगत में मुझ आपकी ही शररा हैं । 
आपकी शांत सूि के शरण में रहकर मुके जो सुख मिला 
आऔर आनन्द प्राप्त हुआ हू, वैसा और कहीं प्राप्त नहीं हुआ । 
महानुभाव ! अब मेरी तरफ दया-हृष्टि करिये। विपरीत 
काल, विरुद्ध कर्म और अ्रधर्म मुझ पर आक्रमण कर रहे हैं । 
आपके धर्म पुत्र विचित्र स्थिति में आ रहे हैं । अनाचारी, 
धर्म अ्रष्ट और पेदटू साधु मु्के जहां-तहां तिरस्कृत कर रहे हैं ! 
अपवब, अशिक्षित और अज्ञानी साधुओं की टोली ने सुक घेर 
लिया हैं। भरतखंड के अधिकांश प्रदेशों में स्थान-स्‍स्थान पर 
मेरी निंदा और अपमान हो रहा है। इससे मैं चिता सागर में 
डूब रही हूं । हे दयालु स्वामी ! मेरा उद्धार करो और मुझे 
अपने पवित्र चरण में शरण दो ।* 


दीक्षाकुमारी के उपयुक्त वचन सुनकर उस महात्मा ने 
कहा, बालिके ! तेरे हृदय की चिंता को में समझ रहा हूं । 
ब॒तंमात समय के मुनि तुम्हारी बहुत ही विडंवना करते हैं, 
यह बात भी में जान रहा हूं । चालू जमाने को लक्ष्य में 
रखकर तुम्हारा उद्धार कैसे करना और तुम्हारा उद्धार किस 
तरीके से हो सकता-है, इस बारे में अपने अनुभूत विचार 
तुम्हारे सामने प्रकट करता हूं । तेरे दीघंकालीन दुखों का 
अब अन्त होगा ।” 


गीतारथें महात्मा के ऐसे बचन सुनकर दीक्षाकुमारी को 
विशेष हर्ष हुआ । पवित्र बालिका मृदुहास्य विंखेरती हुई बोली 


है दयानिधि ! आपके अ्रभय वचन से में अब 'भयमुक्त हो गई 
हूं । अब आप कृपा कर मुझे मेरे उद्धार का उत्तम मार्ग 
ि ःि 5 थ्र ऋण ऋंजीली कक स्ये ॥ 
दखाइये और मेरे जीवन की पत्रित्र दिशा निर्धारित करिये । 


गीतार्थ महात्मा ने कहा-हि महादेवी ! तुम्हारी चिता 
को दूर करना मेरा मुख्य कतव्य हैं । तुम भरतखंड की प्रजा 
के लिये अतिशय उपयोगी हो। तुम्हारे श्राथय से ही 
चरित्र धर्म टिक रहा हैं। दान, शील, तप और भाव-यह चार 
प्रकार का धर्म तुमसे ही प्रवतित होता हैं । इतना ही नहीं, 
संसार के क्षशिक पौद्गलक पदार्थों के प्रति जो वैराग्य भाव 
उत्पन्न होता है, उसकी सार्थकता तुमसे ही है और अविरतति 
धर्म से मुक्त होकर विरति धर्म में प्रवेश करने का मुख्य द्वार 
स्वयं तुम ही हो । 


महात्मा गीतार्थ ने उत्साहपूर्वक कहा, दीक्षाकुमारी ! 
आज से तुम स्वतन्त्रता प्राप्त करो। कोई आग्रही अनगार 
गुह यदि तुम्हें बलपूवंक दे तो भी तुम उसके कहने में नहीं 
आता। स्वेदा स्वतन्त्रता धारण करना और जो श्रावक सर्वे 
प्रकार से अधिकारी हो उसे ही तुम अगीकार करना। जो 
सर्वे प्रकार से अधिकारी न हो उनसे हमेशा विमुख रहना । 
इस पर भी यदि कोई तुझे अपात्र को वलपूर्बक दे तो तू 
अपने मूल स्वरूप को स्थिर रखना जिससे तेरा पवित्र लाभ 
उस अयोग्य पुरुष को प्राप्त नहीं होगा।” 


गीतार्थ के मुह से उपयुक्त उपदेश सुनकर दीक्षाकुमारी 
आनन्दित हुई और उसने निशचय किया कि अब से वह इसी 
पकार पूर्ण स्वतन्त्र होकर श्रवृति करेगी । फिर विनयपूर्णक 
उसने गुरु से सिस्न प्ररव किये--- ' 


महानुभाव ! आपकी इच्छानुसार वर्तन करने का मैंने 
निश्चय किया हैं, फिर भी मेरे शंकालु हृदय में कुछ प्रश्न 
उभर रहे हैं, जिनका आप कृपा कर निराकरण करें? 


मुझे अ गीकार करने का अधिकारी पुरुष कंसा है ? उस 
पुरुष की पहिचान कैसे हो ? जो अधिकारी न हो उसके साथ 
मुझे कैसा व्यवहार करना चाहिए? अ्रधिकारी दिखता हो 
किन्तु सर्गदा उस अधिकार को कायम रखने योग्य न हो तो 
उसके साथ कैसे निभाना ? अधिकारी पुरुष के कौन-कौन से 
लक्षरा हैं ?' 


दीक्षाकुमारी के प्रश्नों को सुतकर गीतार्श गुरु ने आनन्द- 
पूर्वक कहा, देवकन्या ! तेरे हृदय के परिणाम ही तुमे 
सहायभूत होंगे । तेरी तपस्या, श्रद्धा और सरलता तेरी 
धारणा को पूर्ण करने में और तुझे विजयी बनाने में समर्थ 
होंगे। देवी ! प्रथम प्रश्न में तुमने अधिकारी पुरुष को पहि- 
चान के बारे में पूछा है, यह जानने की शक्ति स्वयं तुफे प्राप्त 
होगी । तेरे पवित्र हृदय में तेरे अधिकारी पुरुष के लक्षरा 
स्वत: ही स्फूर्त होंगे। जिससे तू अपने अधिकारी पुरुष को 
पहचानने में समर्थ होगी । जब तू अपने अधिकारी पुरुष की 
पहचान करने लगेगी तब तेरे प्रथम प्रइन का हल स्वयं ही हो 
जायेगा और तू जानेगी कि तुझे अंग्रीकार करने का 
अधिकारी कौन है ?” 


“तुमने तीसरे प्रश्न में पूछा है कि जो अधिकारी न हो 
उसके प्रति कैसा बर्ताव करनो । इस प्रश्न का उत्तर अधिकारी 
के निर्णाय में समर्थ होने के बाद तुरंत ही तुम्हारे हृदय में 
प्रकट हो जायेगा ॥ ऐसा अधिकार रहित अ्रष्ट पुरुष तेरा 
लाभ प्राप्त नहीं कर सकेगा । अतः तू स्वतः ही उससे विसुख 
हो जायेगी जिससे उसके प्रति तेरा किसी प्रकार का व्यवहार 
रहेगा ही नहीं ॥7 


“चौथे प्रइन में तुमने पूछा है कि अधिकारी दिखता हो 
पर चिरकाल तक उस अधिकार को कायम न रख सके तो 
क्या करना ? इस प्रहइन का उत्तर भी तेरे हृदय के अंतःकररा 
में स्वयं प्रकट होगा । क्‍योंकि तेरे पवित्र और शुद्ध स्वरूप के 


समक्ष कृत्रिम व कपट भाव टिक नहीं सकेगा । अ्रतः जो जंसा 
होगा वैसा ही तुझे दिखेगा । अधिकारी तो अधिकारी ही 
दिखाई देगा और अधिकार हीन अधिकार रहित ही दिखाई 
देगा ।” 


“देवी ! तूने पाँचवें प्रइन में अ्रधिकारी पुरुष के लक्षर 
पूछे हैं। इस प्रश्व का उत्तर वैसे तो बहुत विस्तार में है । 
यदि इस विषय में विवेचन करें तो बहुत समय लथ॒ जाय । 
अत: इस गहन विषय का ज्ञान प्राप्त करने का में तुम्हें हृदय 
से आशीर्वाद देता हूं कि ज्ञान-लब्धि के प्रभाव से और शासन- 
पति की कृपा से तुके यह महाज्ञान प्राप्त हो और वीर शासन 
को कलंकित करने वाले श्राधुनिक साध्वाभासों के सहवास से 
तुम्हारी मुक्ति हो ।” 


गीतार्थ के ऐसे गौरवपूर्ण वचन सुनकर दीक्षाकुमारी को 
पहुत आनन्द हुआ और वह मन, वचन, काया के योग से उन 
महात्मा का वन्दत करने लगी, तब बीच में ही गीतार्थ बोल 
पड़े, पविन्न वाला ! मुझे वन्दन करने की आवश्यकता नहीं है । 
तू तो स्वयं जगत्‌ वन्दनीय है । हम भी तेरे प्रभाव से ही पूज्य 
पदवी को प्राप्त होते हैं । महासमर्थ और अतिशयवान्‌ अ्रिहंत 
भगवान्‌ भी तेरा आदर करते हैं। जब तक तेरा पवित्र सह- 
बोस न हो तब तक उन पूज्य महात्माओं को भी छद्मावस्था में 
हेना पड़ता है । देवी ! तू तो जगत की उद्धारक माता है 

श्रौर विरत धर्म की पोषक और पालक हें! 


ऐसा सुनकर भी दीक्षाकुमारी ने वन्दना की तब गीतार्थ 


| भी उसको वंदन किया। वे दोनों परस्पर वंदक और 
वेदनाय हो गये | 


गीतार्थ के मुख से उपयु'क्त आशीर्वाद के वचन निकलते 

क्षा देवो के हृदय में 'दशैवकालिक सूत्र के रहस्य का 

आविश्ञाव हो गया । उसने हृदय से गीताथं गुरु का उपकार 
। फिर वे महात्मा वहां से विहार कर गये । 


गीतार्थ गुरु के चले जाने पर दीक्षाकुमारी ने निश्चय 
किया कि “अ्रव सुझे भरतखंड के प्रत्येक भाग में घूमना 
चाहिये ओर जो पुरुष मेरे अधिकारी नहों उन्हें तापसन्द 
करते हुए, जो मेरे वास्तविक अधिकारी हैं उनकी परीक्षा कर 
उन्हें पसन्‍द करना चाहिये । जिनको कीति और माल के लोभी 
गुरुओं ने राग से या किसी ब्रकार की लालसा से वल पूर्दक 
मेरा समागम कराया है, उनके पास से मेरे स्वरूप को अलग 
कर उनको अ्रष्ट घोषित कर दूर कर देना चाहिये |” ऐसा 
विचार कर दीक्षाकुमारी भरतखंड के पवित्र स्थानों का प्रवास 
करने निकल पड़ी । 


पवित्र और जशाँत सूर्ति दीक्षाकुमारी घूमती-घूमती 
सिद्धगिरी की तरफ गई । 


एक समय वह देवी किसी सुन्दर शहर में पहुंच गई । उस 
नगर में जेन प्रजा बड़ी तादाद में रहतो थीं । 


शहर को देखकर दीक्षाकुमारी के चित्त में बहुत श्राचन्द 
प्राप्त हुआ । वहां उसने पंच महाब्रतधारी साधुओं के समूह को 
देखा । पवित्र कुमारी ने एक तरफ खड़ी होकर निम्न इलोक 
उच्चरित किया[-- 


“यः समः सर्व भूतेषु, असेषु स्थावरेषु च । 
तपइचरति शुद्धात्मा, श्रमणो&सौ प्रकीर्तित: ॥][7 


जो शुदू आत्मा जस और स्थावर सब पारियों पर 
समभाव रखता है, तपस्या करता है, वह श्रमण कहलाता हूं । 


उपयुक्त इलोक को सुत्ते ही साधु चमके ओर इधर-उधर 
देखने लगे, तब उपाश्रय के एक कोने में शांत-स्वरूप और 
दया-स्वरूप दीक्षाकुमारी उन्हें खड़ी दिखाई दी। उसको 
देखकर मुनि आश्चर्य चकित रह गये । मुनियों के वरिष्ठ गुरू 
ने आकर उससे पूछा, “बाला ! तुम कौन हो ? साधुओं के इस 
उपाश्रय में आते का क्या काररा है ? ” 


दीक्षाकुमारी प्रसन्न होकर बोली, “साधुओं ! में तुम्हारे 
रर. में स्थापित दीक्षा हूं। वर्तमान समय में कुछेक वेपधारी 
मुनियों के कारण में जगत में निन्‍दा की पात्र बनी हैं । श्रत: 
साधुग्रों को सदाचार की शिक्षा देने के लिये म॑ भरत क्षेत्र में 
घूमने निकली हूं । जो मुनि अपने धर्म और श्राचार के अनुसार 
प्रवर्तन कर रहे हैं, जिन्होंने चरित्र धर्म के यथार्थ स्वरूप को 
समझा है, उन्हें में अपने शुद्ध स्वरूप का समर्पण कर प्रसन्न 
होऊंगी और जो स्वधर्म और स्व-आचार से भ्रष्ट होकर सिर्फ 
पेट भराई करते हैं तथा अपने शुद्ध कर्तव्य को भूल गये हैं, 
उनके पास से में अपने स्वरूप को वापस कर लूगी तथा उन्हें 
संसार में साध्वाभास (सिर्फ देखने में साधु) घोषित करू गी ।” 


दीक्षाकुमारी के ऐसे भयंकर वचन सुतकर वे साधु काँप 
गये और दीक्षादेवी के प्रताप से क्षभित होकर कुछ भी नहीं 
वोल सके । क्षण भर परचात्‌ उनके वरिष्ठ गुरु ने कहा-महा- 
देवी !'क्षमा करो । वर्तमान काल विपरीत चल रहा है। 
ऐसे समय में चरित्र के सर्वगुणों से सम्पन्न होना बहुत मुश्किल 
है, तब भी हम यथाशक्ति चारित्र धर्म का पालन करने का 
भयत्न करते हैं। आप महादयया को तो हम पर कृपा रखनी 
चाहिये । श्रापके आधार से तो हमारा निर्वाह हो रहा है। 
आपके पवित्र चिक्नों से ही हम जगत में पूजे जाते हैं । यदि 
आप अपने स्वरूप को वापस ले लेंगी तो हम अशरण होकर. 
दुखी हो जायेंगे ।. हमारी धर्ममय आजीविका टूट जायेगी 
और श्रावकों में हमारे प्रति जो बहुमान है, वह नष्ट हो 
जायेगा । इतना ही नहीं, संग्रतिकाल के यति गौरजियों जैसी 
हमारी स्थिति हो जायेगी ।॥” ' 


छैन वरिष्ठ मुनि के उपयु क्त बचन सुनकर दीक्षाकुमारी: 
सोचने _ लगी--ओहो ! साधु धर्म की क्या दुद्दशा हुई - है । 
3 वीरधमे के प्रभावक मुनि मेरे पास कैसा अनुनय कर रहे हैं, 
कैसी अनुचित प्रार्थ | 


५ अनुचित ध्रार्थना कर रहे हैं ? हे शासनपत्ति ! ऐसा समय 
कहाँ से आ गया है १” ह 


इस प्रकार हृदय में विचार कर दीक्षाकुमारी श्ाक्षेप पूर्वक 
बोली-“मुनियों ! विचार करो, तुम कौन हो, तुम्हारा स्वरूय 
क्या हैं, तुम्हारा प्रभाव कैसा है ? तुम धर्मवीर महावीर प्रश्न 
के शासन के वाहक हो, और स्वेमान्य मोक्ष साधक चारित्र 
गुणा के धारक हो । अपने ग़ुरुओं की परम्परा का विचार 
करो । भरतखण्ड में विख्यात अपने गुरुओं की पट्टावली पर 
जरा नजर डालो । तुम ज्ञातपुत्र के वंशज हो और चतुर्विध 
संघ के अग्रणी हो । तुम्हारे जैसे महात्माओं को मेरे आगे ऐसी 
दीनता क्‍यों दिखानी पड़े ? वर्तमाव समय कैसा भी हो, फिर 
भी चालू समय के अनुसार तुम्हारी प्रवृत्ति धर्म में हो सकती 
है। उसमें भी वरतंमान काल में तो आझ्राप लोगों को सब प्रकार 
की अनुकूलता प्राप्त है । तुम्हारे धर्म की वास्तबिक रक्षा हो 
सकती हैँ। मध्यकाल से तो वर्तमान काल अच्छा ही है। 
शांति का साम्राज्य चल रहा हैं । ऐसे समय में श्राप लोग 
प्रमादवश क्‍यों धर्मे भ्रष्ट हो रहे हैं ?”” 

इस प्रकार दीक्षाकुमारी और उन मुनियों में बातचीत हो 
रही थी कि तभी कुछ श्रावक वहाँ झा पहुंचे । बे मुनियों को 
आहार-पानी का दान करने की विनती करने लगे । उनमें से 
एक वोला, महाराज ! बहुत दिन हो गये, आपने मुझे लाभ 
नहीं दिया है, कृपा कर आज मेरे घर आहार-प्राप्त करने 
चलिये । तभी बीच में ही दूसरा गृहस्थ बोला, “साहब, मुफे 
सेठ ने खास तौर से आपको बुलाने भेजा है अतः उनके यहां 
किसी साधु को आहार प्राप्त करने भेजिये ।” तीसरे ने कहा- 
मेरे यहां आज सब तरह का जोग है, अतः किसी मुनिराज को 
आहार प्राप्ति के लिये भेजिये । इतने में दो श्राविकाएं आई 
और दीनता पूर्वक विनती करने लगी, “महाराज साहब, 
किसी घझुतन्ति को मेरे घर भेजिये, आज मेरे यहाँ बादास पाक 
बना हे, उसके सिवाय दूसरे कई उच्चकोटि के पकवान भी 
बने हैं ।” 


क्रोधित होकर बोली “मुनियों ! क्या यही तुम्हारा ग्राचरण 
हैं? श्रावक, गृहस्थ और श्राविकाएं इस प्रकार मिप्ठान 
आहार के लिये तुम्हें ललचादें और तुम उन्हीं के यहाँ आहार 
ग्रहण करने जाओ, क्या यह अनुचित नहीं है ? 


मुनियों के गुरु शरमिन्दा होकर बोले, “महादेवी * आप 
जो कुछ'कह रही हैं वह सत्य हैं। साधुओं को मिष्ठान के 
लिये नहीं ललचाना चाहिये। साधुत्रों को श्रावकों के घर 
ललचाकर आहार ग्रहण करने जाना हमारे आचार के विरुद्ध 
हैं। पर इस नगर में प्रारम्भ से ही ऐसा रिवाज है । क्षावक 
अत्यधिक गुरुभक्ति पूर्ण हैं, श्रत: वे मुनियों की सेवा करने में 
ही श्रावक धर्म को सार्थकता मानते हैं। इससे हमारे मना 


करने.पर भी वे राग-प्रसित होने से हमारा कहना नहीं मानते 
ओर अपने रिवाजःको नहीं छोड़ते । 


यह सुचते ही दीक्षादेदी ने आप्तेप किय(--/मुनि ! यह क्‍या 
कह रहे हो.? तुम्हारी इच्छा बिना क्‍या ऐसा हो सकता है ? 
जब तुम श्षावर्कों की इच्छानुमार प्रवृत्ति करोगे तब तुम्हारे 
मुनिपतत की क्या महिमा ? श्रावकों में कितनी भी भक्ति क्‍यों 
न हो, किन्तु यदि वह भक्ति ग्रुनि धर्म का उल्लंघन कराती 
हो तो ऐसी भक्ति किस काम की ? ऐसी भक्ति से तो भक्त 
ओर भगवात्‌ (साधु) दोनों दूषित होते हैं। .जों तुम्हारे नियमों 
के अनुसार हो, जिससे तुम्हारा चारित्र धर्म दूषित व होता हो 
ओर जिससे आहत धर्म की निन्‍्दा न होती हो, ऐसा शुद्ध 
आचरण करना ही सुनि धर्म और' मुनियों के आचरण का 
शुद्ध स्वरूप है। मुनियों ! जरा हृदय में विचार करो, 
तुम्हारी यह प्रवृति मु जरा भी योग्य वहों लगतो । तुम्हारा 
नह झनाचार में इस बार माफ करती हूं, पर यदि फिर ऐसा ही 
हुआ तो में अपने स्वरूप को वापस खींच लूगी ।” 


वृद्ध. सुनिपति हाथ जोड़कर बोले, “देवी ! क्षमा -करो, 
अब दूसरी बार हम ऐसा अनाचार नहीं करेंगे । हम इस नगर 


की पुरानी प्रथा को तोड़ कर रहेंगे । श्राज ही व्याख्यान में 
श्रावकों को इस सम्बन्ध में उपदेश देंगे । देवी ! आहार-पानी 

ण करने के शुद्ध आचार क्या हैं ? यह बताने की छृपा करें, 
जिससे हम उसके अनुसार प्रवृत्ति कर अपने साधु-धर्म को 
सार्थक कर सकें । 


मुनिपति के वचन सुनकर दीक्षा देवी कुछ शांत हुई और 
उनके प्रति दया लाकर मवुर स्वर में पूछा, “मुनियों ! तुमने 
कहां तक अभ्यास किया हैं और साधु धर्म की शिक्षा देने वाले 
कौन-कौन से ग्रथ पढ़े हैं ? 

वृद्ध मुनि-“भद्रे ! मैंने धर्म का साधारण ज्ञान प्राप्त कर 
दीक्षा ली थी । बाद में एक विद्वाव शास्त्री को रखकर संस्कृत 
का ज्ञान प्राप्त किया था किन्तु बुद्धि की जड़ता के कारण 
वह ज्ञान मेरे हृदय से विनष्ट हो चुका हैं| अब मात्र साधारण 
संस्कृत इलोक और सरल मागधी गाथा मैं समझ सकता हूं । 
अत: वेसे गद्य-पद्मात्मक संस्क्रत तथा मागधी चरितानुयोग के 
ग्रथ पढ़ सकता हूं मेरे इन शिष्यों में से कुछेक संस्क्तत विद्या 
के उपासक हैं पर अभी चाहिये जैसे वह्वान नहीं बन पाये हैं ।” 


वृद्ध मुनि के उपयुक्त वचत सुनकर दीक्षादेवी ने सखेद 
कहा--बहुत दुःख की बात है कि तुम्हारे जेसे वृद्ध दीक्षित 
मुनि को भी संस्क्षत और मागधी भाषा का अच्छा ज्ञान नहीं 
है, फिर भी इतने सारे मुनियों के गुरु बने हुए हो, यह केसी 
शर्म की बात है ? ?? 


सुनिपति ने शर्भिन्दा, होकर धीरे से कहा, “धर्ममाता ! 
क्षमा करो हम पामड़ हैं। पूर्व-जन्म में ज्ञानावरणी कर्म 
बांधा होगा, इसी से हमारी यह स्थिति हुई हैं । अब आप 
हमारा उद्धार करें और हमें अपने आचररणों की शिक्षा प्रदात्त 
करें ।”! 
वृद्ध मुनि के ऐसे वचत सुनकर दीक्षाकुमारी को दया आ 
गई और वह प्रंसल होकर बोली, “सुनियों ! हमारे परोपकारी 


तीर्थंकरों ने तुम्हारे शुद्ध आचरण का उपदेण दिया है और 
गौरवशाली गणधरों ने उसे द्वादशांगी रूप में प्ररपित और 
पल्‍लवित किया है । यदि तुम्हें अपने शुद्ध श्राचरण के स्वर 
को जानना है तो दशवैकालिक सूत्र का अध्ययन करो और 
सर्वदा उसी का मतन करो । इस महासूत्र को अन्ययन ओर 
मनन करने से तुम्हारे पवित्र हृदय में तुम्हारे शुद्ध आचरण 
का प्रतिबिब पड़ेगा जिससे तुम प्रमाद रहित होकर उत्तम 
प्रवृत्ति कर सकोगे ।” 


दीक्षादेवी के वचन सुनकर वृद्ध मुनिव उनके शिप्य 
बहुत हित हुए | वृद्ध मुनि सविनय बोले, “हे भवोद्धारिणी 
देवी ! वह “दशवेकालिक मूत्र” कैसा है? उसके प्रकर्ट करने 
वाले और रचनाकार कौन हैं ? हमें सर्विस्तार बताने की 
कृपा करें ।” ह ह 
'. मुनियों के वचन सुनकर दीक्षाकुमारी ने सोत्साह कहा, 
“मुन्ियों ! सावधानी पूर्वक सुनो । शय्यंभव स्वामी राजगृह 
नगर में रहते थे ! वे वत्सगोत्री ब्राह्मण थे। वे पहले 
मिथ्यात्वी थे अत: कई प्रकार के यज्ञाद्रि करते व उनमें प्रमुख 
रूप से भाग लेते । महावीर स्वामी के निर्वाण के प्रंचातूं वीर 
संवत्‌ 98 तक वे भारत भूमि में विचरण कर रहे थे । एक 
समय उनमें वेराग्य भाव प्रकट हुआ उन्होंने प्रभव स्वामी के 
पास दीक्षा ली और उन 


ह हीं के पास रहकर आइत्‌ तत्व शास्त्र 
में महात विद्वता प्राप्त की । 


, जब शाय्येंभव स्वामी नें प्रभव स्वामी के पास दीक्क्षी ली 
तवे उनकी स्त्री गर्भवती थी। उस समय कुछ सांसारिक लोगों 
ने उनकी स्त्री से पूछा, ' सुम्हारा पत्ति तो दीक्षित हो गया 
किन्तु तुम तो गर्भवती हो, ऐसा लग रहा हैं ।” तब उस स्त्री 
ते प्राकृत में मणय' कहा जिसका अर्थ 'किखित मात्र” 
होता है । उसने एक पृत्र को जन्म दिया। माता के मुख से 
निकले 'मणय' शब्द पर से स्वजतों नें उसका नाम मनक रख 


दिया । मनक धीरे-धीरे बढ़ा हुआ और उसमें मनोवल 
बढ़ने लगा । 


जब मनक आठ ०पं॑ का हुआ तव एक समय उसने अवनी 
मां से पूछा, “माताजी दूसरे सब बालकों के पिताजी हैं, मेरे 
पिताजी क्‍यों नहीं हैं ? मां मेरे पिताजी कहां हैं ?” माँ ने 
प्रेम से समझाया, “वत्स, तेरे पिताजी जैन दीक्षा लेकर चले 
गये हैं” यह सुनकर मनक ने अपनी मां से पिताजी के पास जाने 
की आज्ञा मांगी । उस समय शब्यंभव स्वामी चंपा नगरी में 
विचरण कर रहे थे । मतक को यह खबर लग गई और वह 
अपने पिता के पास जाने के लिए रवाना हो गया । जब वह 
चंपा नगरी के पास आया तो शब्यंभव स्वामी अपने नित्य कर्म 
से निपटने के लिए जंगल जाते हुए उसे मिले। आचाय॑ ने 
मनक को जंगल में अ्रकेला देखकर पूछा, “तुम कौन हो ?” 
तब उसने सब वृत्तांत आचाय॑ को सुनाया। आचायें ने फिर 
पूछा, “तू यहां किस लिए आया हैँ ?” मनक ने विनय पूर्वक 
कहा, “मुरे दीक्षा लेनी हैं । यदि आप जानते हो तो कृपया 
बतायें कि मेरे पिताश्री शबय्यंभव स्वामी कहां हैं ? 


आचार्य ने अपना स्वरूप बताये बिता ही कहा, “वत्स! 
तेरे पिता से मैं कोई अलग ती नहीं, तू मेरे पास ही दीक्षा 
क्‍यों नहीं ले लेता ?” मनक ने जब उनके पास दीक्षा लेना 
स्वीकार कर लिया तब आचार्य ने वहीं पर उसे दीक्षा दे दी । 
उस समय आचाय॑ ने अपने ज्ञाल बल से जान लिया कि सनक का 
आयुष्य अ्रव सिर्फ छः महिने वाकी रह गया है । इन छः महिलों 
के थोड़े से समय में यह बालक मुनि अपने चारित्र को किस 
प्रकार कृतार्थ कर सकेगा ? ऐसा कोई उपाय सोचना चाहिये । 


ऐसा विचार कर इन महा परोपकारोीं महामुनि ने पूर्वो 
में से दश अध्ययनों का उद्धार किया और मनक को यथार्थ 
रीति से पढ़ाये । उन दश अध्ययनों के उत्तम बोध से प्रबुद्ध 
होकर मनक ने छ: महिने में समाधिस्थ रह कर काल किया 


और श्रपने मुनि जीवन को कृतार्थ कर सद्गति को प्राप्त 
किया । महामुनि मनक ने जब अपने पवित्र प्राणों का त्याग 
किया तब आचार्य शय्यंभव के नेत्र से अ्श्न, बह निकले | 
शय्यंभव जैसे आचाये की ऐसी विचित्र स्थिति देखकर उनके 
शिष्य यशोभद्र आदि को आइचर्य हुआ और उन्होंने आचार्य 
से अश्रू, आने का कारण पूछा । इस पर आचार्य ने अपने 
स्वर्गवासी शिष्य मनक का पूरा वृत्तांत उनको सुनाया । वह 
वुत्तांत सुनकर उन सब को खेद हुआ कि वे ग्रुरु-पुत्र की कोई 
पवित्र सेवा नहीं कर सके । 


दीक्षाकुमारो ने उत्साह पूर्वक बताया, “है मुनियों ! तभी 
से 'दशवैकालिक सूत्र” प्रकट हुआ है । संघ के आग्रह से आचार्ये 
शय्यंभव स्वामी ने भविष्य में मुनियों के उद्धार के लिये इन 
दक्ष अध्ययनों को प्रकट रखा । इन दश अ्रध्ययनों को विकाल 
में ग्रथ रूप से प्रकट करने के कारण उस सूच का ताम दश- 
वेकालिक रखा । इस सूत्र का गूढार्थ भली प्रकार समभाने 
के लिए 444 ग्रथों के रचनाकार महान्‌ आचार्य श्री हरि- 
भद्ग सूरि ने इस पर “शिष्य बोधिनी टीका' और '“श्रवचूलिका' 
की रचना की । वैसे ही खरतरगच्छ के युग प्रधान श्री 
जिनचन्द्र सूरि के शिष्य समय सुन्दर गणी ने 'दीपिका' नामक 
शब्दर्थ वृत्ति की रचता की । 


मुनिझ्रों ! इस उत्तम सूत्र का आप अध्ययन करें और यथा 


शक्ति मनन करें जिससे साधु-धर्म के सदाचार का शुद्ध स्वरूप 
आपको मालूम पड़ेगा । 


जब इस महासूत्र का आपको ज्ञान होगा तव आपकी 
अष्टाचारिता दूर होगी और आपके हृदय में साध्वाचार का 
अकाश पूरा रूप से प्रकाशित होगा ४ 


वृद्ध मुनि ने हाथ जोड़कर कहा, “धर्म माता ! आज 
आपके समागम का पूरा लांभ हमें मिला है। अनाचार रूपी 


दिया । मनक धीरे-धीरे बड़ा हुआ और उसमें मनोबल 
बढ़ने लगा । 


जब मनक आठ ४र्ष का हुआ तब एक समय उसने अथनी 
मां से पूछा, “माताजी दूसरे सब बालकों के पिताजी हैं, मेरे 
पिताजी क्‍यों नहीं हैं ? मां मेरे पिताजी कहां हैं ? माँ ने 
प्रेम से समझाया, “वत्स, तेरे पिताजी जैन दीक्षा लेकर चले 
गये हैं” यह सुनकर मनक ने अपनी मां से पिताजी के पास जाने 
की आज्ञा मांगी । उस समय हदय्यंभव स्वामी चंपा नगरी में 
विचररण कर रहे थे। मनक को यह खबर लग गई और वह 
अपने पिता के पास जाने के लिए रवाना हो गया । जब वह 
चंपा नगरी के पास आया तो शबय्यंभव स्वामी अपने नित्य कर्म 
से निपटने के लिए जंगल जाते हुए उसे मिले। आचाय ने 
मतक को जंगल में अ्रकेला देखकर पूछा, “तुम कौन हो ?” 
तब उसने सब वृत्तांत आचार्य को सुनाया। आचाये ने फिर 
पूछा, “तू यहां किस लिए आया हैं ?” मनक ने विनय पूर्वक 
कहा, “मुझे दीक्षा लेनी है । यदि आप जानते हो तो कृपया 
बतायें कि मेरे पिताश्री शब्यंभव स्वामी कहां हैं ?” 


अआचाय॑ ते अपना स्वरूप बताये बिना ही कहा, “वत्स ! 
तेरे पिता से मैं कोई अलग तो नहीं, तू मेरे पास ही दीक्षा 
क्‍यों नहीं ले लेता ?” मनक ने जब उनके पास दीक्षा लेना 
स्वीकार कर लिया तब आचार्य ने वहीं पर उसे दीक्षा दे दी । 
उस समय आचार्य ने अपने ज्ञान बल से जान लिया कि मनक का 
आयुष्य अब सिफे छः: महिने वाकी रह गया है । इत छः सहिनों 
के थोड़े से समय में यह बालक मुनि अपने चारित्र को किस 
प्रकार कृतार्थ कर सकेगा ? ऐसा कोई उपाय सोचना चाहिये । 


ऐसा विचार कर इन महा परोपकारी महामुनि ने पूर्वो 
में से दश अध्ययनों का उद्धार किया और मनक को यथार्थ 
रीति से पढ़ाये । उन दश अध्ययनों के उत्तम बोध से प्रबुद्ध 
होकर मनक ने छः महिने में समाधिस्थ रह कर काल किया 


और अपने मुनि जीवन को कृतार्थ कर सद्गति को प्राप्त 
किया । महामुनि मनक ते जब अपने पवित्र प्राग्यों का त्याग 
किया तब आचार्य शब्यंभव के नेत्र से अश्न, वह निकले । 
शय्यंभव जैसे आचार की ऐसी विचित्र स्थिति देखकर उनके 
शिष्य यशोभद्र आदि को आइचर्य हुआ और उन्होंने आचार्य 
से अश्र्‌ू आने का कारण पूछा। इस पर आझ्राचार्य ने अ्रपने 
स्वर्गवासी शिष्य मनक का पूरा वृत्तांत उनको सुनाया । बह 
वृत्तांत सुनकर उन सब को खेद हुआ कि वे गुरु-पुत्न की कोई 
पवित्र सेवा नहीं कर सके । 


दीक्षाकुमारी ने उत्साह पूर्वक बताया, “हे मुनियों ! तभी 
से 'दशर्वेकालिक सूत्र' प्रकट हुआ हैं। संघ के आग्रह से आचार 
शय्यंभव स्वामी ने भविष्य में मुनियों के उद्धार के लिये इन 
दश अध्ययनों को प्रकट रखा । इन दह्श अध्ययनों को विकाल 
में ग्रथ रूप से प्रकट करने के कारण उस सूत्र का नाम दश- 
वैकालिक रखा । इस सूत्र का गूढार्थ भली प्रकार समभाने 
के लिए 444 ग्रथों के रचनाकार महान्‌ आचार्य श्री हंरि- 
भद्र सूरि ने इस पर 'शिष्य बोधिनी टीका' और “अवचूलिका' 
को रचना को | वैसे ही खरतरगच्छ के युग प्रधान श्री 


जिनचन्द्र सूरि के शिष्य समय सुन्दर गणी ने 'दीपिका' नामक 
शब्दार्थ वृत्ति की रचना की । 


मुनिओ्रों ! इस उत्तम सूत्र का आप अ्रध्ययव करें और यथा 


शक्ति मनन करें जिससे साधु-धर्म के सदाचार- का शुद्ध स्वरूप 
आपको मालूम पड़ेगा । 


जब इस महासूत्र का आपको ज्ञान.होगा तव आपकी 
अष्टाचारिता दूर होगी और आपके हृदय में साध्वाचार का 
प्रकाश पूर्ण रूप से प्रकाशित होगा ।” - 


वृद्ध मुनि ने हाथ जोड़कर कहा, “धर्म माता! आज 
आपके समागमस का पूरा लाभ हमें मिला है। अनाचार रूपी 


कीचड़ में फंसी हुई हमारी झात्मा का आपसे उद्धार किया 
हैं । अब कृपा कर उस पवित्र सूत्र का अर्थ सममाइये ।” 


दीक्षाकुमारी ने हंसकर कहा, “इस महासूत्र का अर्थ 
तुरन्त कहा नहीं जा सकता । वह बहुत गहन और विस्तृत हैं । 
यदि तुम्हारी इच्छा हैं तो यहां से विचरणा कर सिद्ध क्षेत्र में 
जाओ । बहां एक सुधा विजय नामक विद्धान मुनि हैं, उनसे 
मिलो । वे सुनि चारित्र धर्म के वास्तविक धुरंधर और ज्ञान 
के भंडार हैं ।” सुधा विजय का नाम सुनते ही उनमें से एक 
साधु बोल पड़ा, “दीक्षादेवी ! हमारे समक्ष उस सुनि का नाम 
मत लो, उसका नाम सुनने से हम सब अपवित्र हो जायेंगे।” 


मुनि के वचन सुनकर दीक्षाकुमारी ने आझाक्षेप किया, 
“मुनि ! तुम भी विचित्र व्यक्ति हो | सुधा विजय के गुर 
तुम अच्छी तरह से नहीं जानते । मैं स्वयं उन्हें भली प्रकार 
जानती हूं । वर्तमानकाल में विचरण करने वाले साधुओं 
सें वे एक पवित्र साधु हें। उनका चारित्र निर्दोष-शुद्ध हैं । 
मेरा स्वरूप पूर्ण रूप से उन्हीं सें प्रकाशित हो रहा हैं । ऐसे 
पवित्र सहामुनि के साथ तुम ऐसा दोब रखते हो, यह तुम्हारी 
बड़ी भूल हैं ।” 


दीक्षाकुमारी की ऐसी फटकार सुनकर उस वृद्ध मुनि ने 
अचुनय पूर्वक कहा, “धर्म जननी ! क्षमा करो | मुन्ति सुधा 
विजय अच्छे होंगे, पर वे हमारे संगठन में शामिल नहीं हैं 
ओर वे हमारे साथ मिलकर भी नहीं चलते हैं । साथ हो वे 
धर्म के वहम भी बहुत रखते हैं ।” 


दीक्षाकुमारी ने उच्च स्व॒र से कहा, “अल्पज्ञानी मुत्ति ! 
क्या बात करते हो ? तुम.-इस संसार से मुक्त होकर भी भ्षेद रखते 
हो ? 'यह मेरा संगठन और यह तुम्हारा संगठन ऐसा भेद 
चारित्रधारी समहृष्टि साधुओं को क्‍यों कर हो सकता हैं ? इस 
पक्षपात से ही तुम्हारे प्रभाव का नाश हुआ हू.। तुम्हारे जैसे 
निग्रन्थ को ममत्व क्यों होना चाहिये ? यदि ऐसा है तो फिर 


संसारी और साथु में क्या फर्क हें ? मुनि सुधा विजय ज्ञान 
रूप सुधा के कु ड हैं, शांत रस के कुभ हैं और विद्यारूप लता 
के सडप हैं । ऐसे पवित्र साधु को तुम धर्म का वहमी किस 
ग्राधार से कहते हो? वे धर्म के वहमी नहीं मगर धर्म के अनु- 
सार प्रवंतन करने वाले हैं और मुत्तिश्रों के शुद्ध धर्म को जानने 
वाले हैं | वे पवित्र मुनि तुम्हारे जैसे चरित्र भ्रष्ट साधुओं के 
साथ नहीं रह सकते, इसलिये तुम कहते हो कि वे तुम्हारे साथ 
मिलकर नहीं चलते । 


दीक्षाकृमारी के ऐसे सत्य और हिंतकारी वचन उनमें से 
एक साधु को अच्छे नहीं लगे, अतः वह तैश में आ्राकर बोला, 
“भद्दे ! हमारे में आपने क्‍या भ्रष्टता देखी कि आप हमें 
चारित्रश्रष्ट कह रही हैं? ये हमारे वृद्ध गुरु शांत और डरपोक 
हैं, इसलिये सब सहन कर रहे हैं, पर हम ऐसे वचन सहन 
नहीं कर सकते ।”” ' 


उस मुनि के ऐसे ' वचन सुनकर दीक्षादेवी बोली, “अभी- 
अभी तुम्हारा अष्टाचौंर्र मैंनें देखा हैं । गृहस्थ श्रावकों के घर 
से मिष्ठान्न ग्रहण कर और उसे खाकर प्रमांद में पड़े रहना ही 
तुम्हारा चारित्र है। चारित्र क्या हैं ? चारित्रधारी का क्या 
कत्त व्य हैं और चारित्र लेने का क्या उपयोग है ? इस विषय 
में तुम कुछ भी नहीं जानते । देखो न, ये गृहस्थ श्रावक तुम्हें 
भिष्ठान्न प्रदात करने के लिये तुम्हारे उपाश्वय के द्वार पर 
आकर खड़े है और वंढ़िया-बढ़िया वस्तुओं का योग बताकर 
तुम्हें लाभान्वित करने का लालच दे रहे हैं । इसके जैसा 
दूसरा और क्या चारित्र अष्ट हो सकता है? मुनिवर सुधा 
विजय ऐसा चारित्र धारण नहीं करते, वे तो दशवैकालिक 
पुत्र में वरित 'द् म पुष्पिका/ नायक अध्ययन के जानकार हैं । 
वे तुम्हारी भांति मिष्ठान्न के लालच में आने वाले नहीं हैं । 
उन महामुनि को सहंस्त्र बार धन्यवाद हो |! 


ु दीक्षाकुमारी के ऐसे वचन सुनकर वृद्ध मुनि नम्न होकर बोले; 
ह.मपुष्पिका' अध्ययन में क्यों है? क्ंपा कर वह हमें बताइये । 


दीक्षाकुमारी ने कहा, "हे मुनिआओ्रों ! मुमिजन के महान 
उपकारी आचाय॑ शब्यम्भव स्वामी ने साधुओं के आहार के 
बारे में प्रथम दम पुष्पिका' नामक श्रध्ययन में संक्षेप से कहा 
है। इस पर से श्रापको ज्ञात होगा कि साधुओं की आहार 
विधि क॑सी होतो है? उसके अनुसार आहार विधि पर आचरणा 
करने वाला साधु ही मुनि धम का पूर्ण श्रधिकारी होता है । 
इसके लिये नीचे की दो गाथायें सब मुनियों को सदंदा मतन 
करनी चाहिये-- 


जहा दुमस्स पुप्फेसु, भमरो आवियइ रस ! 
णय पुण्फं किलामेइ, सोय अपीणेइ अप्पयं ॥2॥। 


एमेए समणा वुत्ता, जे लोए संति साहुणो 
विहंंगमा व प्रुप्फेसु, दाणभत्त सरो रया ॥3॥। 


इस उपयोगी गाथा का भावार्थ यह है कि जैसे भंवरा 
पुष्पों में रहे हुए मकरंद रस को थोड़ा-थोड़ा मर्यादा से चुसता 
हैं किन्तु पुष्प को पीड़ा नहीं पहुंचाता और खुद भी तृप्त हो 
जाता है, इसी प्रकार धन-धान्‍्य आदि नौ प्रकार के वाह्म 
परिग्रह और 4 प्रकार के आ्राभ्यन्तर परिग्रह से मुक्त तपस्वी 
साधु गृहस्थ द्वारा प्रदत्त शुद्ध आहार को ग्रहरा करता हैँ । वह 
भंवरा की भांति गृहस्थ को तकलीफ न हो उस प्रकार थोड़ा- 
थोड़ा आहार हर घर से लेता है । गृहस्थ प्रृष्ष के समान है 
और साधु अ्रमर के समान, फिर भी यह उपमा सर्व प्रकार से 
घटित नहीं होती क्योंकि अ्रमर तो अदत्त और अनेषणीय रस 
को ग्रहरा करता है जब कि साधु अ्रदत्त और अनैषणीय पदार्थ 
नहीं लेते अतः साधु अमर से बढ़कर हैं | 


सुनियों ! यहाँ आपको समभना चाहिये कि कदाचित्‌ 
क्रावक गृहस्थ भक्तिवश झापको आधा कर्म आदि रोष युक्त 
आहार देनें को तैयार हो जाय, वो भी उस प्रसंग में आ्रापको 
पहले भली प्रकार सोच-विचार कर लेना चाहिये । इस संबंध 
में दर मपुष्पिका' अव्ययन में एक बहुत ही उपयोगी गाथा है- 


वरय च वित्ति लब्भामो, न य कोई उवहम्मइ 
अहागडेसु रीयंते, पुप्फेसू भभरा जहा ॥4॥। 


आ्राहार लेने के विषय में चारित्रधारी मुन्ियों ने उप युक्त 
गाथा में अपने पविन्र विचार दर्शाये हैं --“छ: काय जीव योनि 
में कोई भी जीव को कष्ट न पहुंचे, उसक्नी विराधना न हो, 
इस प्रकार से हमें आहार वृत्ति चलानी चाहिये । ऐसा विचार 
कर जौसे अमर का पुष्प के प्रति व्यवहार होता है, उसी तरह 
साथु को गृहस्थों द्वारा अपने लिये बनाये गये भोजन में से 
थोड़ा-थोड़ा ग्रहण करना चाहिये । 


आपकी आहार विधि उपयुक्त प्रकार की होनी चाहिये । 
'मैं अमुक के घर से ही आहार लूगाया शअ्रमुक प्रकार का 
आहार ही लू गा” ऐसे संकल्पों से श्रापको दूर रहना चाहिये । 
इस विषय में इस अध्ययन में जो अस्तिम गाथा वर्शित है सन, 
वचन, काया को शुद्धि से उसे मानना चाहिये- 


महुगार समा बुद्धा, जे भवंति अशिस्सिया । 
नाणापिड रया दंता, तेरा बृच्चेति, साहुणो-तिवेमि ॥॥5॥। 


इस गाथा का भावार्थ सदा मन में धारण करने योग्य 
है । आप लोग हमेशा कुल आदि के प्रतिबन्ध से रहित हैं 
आपको आहार-पानी के लिए किसी के पास दीनता दर्शाने की 
श्रावश्यकता नहीं हैं। किसी को बास्त्र पढ़ाकर या उसको 
उपदेश देकर उसके बदले में यदि उसी के घर का आहार 
लेना चाहें तो वह आपको कल्पनीय नहीं हैं । यदि आप इस 
प्रकार की बदले की इच्छा रखेंगे तो गृहस्थ श्रावक आपको 
सरख और मचुर आहार प्रदान करने की इच्छा करेंगे, जिससे 
तुम्ह श्रश्नासुक और आधाकर्मी (अशुद्धता) का दोष लगेगा । 


भुनियों ! ये आपके उपाश्रय के द्वार पर जो गृहस्थ आपको 
आहार का निमंत्रण देने खड़े है, यह पद्धति आपकी आहार 
विधि को दूषित करने वाली है। पवित्र मुनियों को तो कोई 
नहीं जाने ऐसे अज्ञात कुल से नीरस आहार लेना चाहिये, वह 


द्ध 


भी एक ही घर से न लेकर अलग-अलग घरों से लेना चाहिये । 
इस विधि को बताने के लिए ही उपयुक्त गाथा में 'नाना 
पिडरया' शब्द लिखा गया हैं। श्रर्थात्‌ साधु को एक घर का नहीं 
विविध घरों का पिंड (भोजन) कल्पता हें। इस तरह से 
भोजन ग्रहण करने के अभ्यास का फल क्या होता हैँ ? इसको 
बताने के लिए गाथा में 'दंता शब्द लिखा गया हैँ । यानि जो 
इस प्रकार की शुद्ध विधि से आहार लेते हें, वे पांच इंद्वियों का 
दमन करने वाले हो सकते हैं। ऐसे उत्तम साधु ही वास्तविक 
साधु हैं और अहिसा आदि शुद्ध आचररा से मुक्ति पथ को ग्रहरा 
करने वाले हैं, क्योंकि वे निश्चित रूप से अहिसा आदि धर्म 
का पालन कर मुक्ति की साधना कर सकते हैं । 

“मुनियों ! इस द्रसयुष्पिका अध्ययन” का हृदय में सनत 
करिये । इस अध्ययन के मनन से आप अपने आहार संबंधी 
शुद्ध शराचरणा को जान सकेंगे ।” 


थोड़ी देर बाद दीक्षाकुमारी को प्रणाम कर वृद्ध मुनि ने 
कहा, “महादेवी ! आज आपने हमारा महान्‌ उद्धार किया 
हैं। हम इस नगर में ममत्व रख कर, रहे हैं और हम पर 
राग (मोह) रखने वाले श्वावकों द्वारा प्रदत्त अप्रासुक और 
आधाकर्मी (अशुद्ध) आहार का भक्षण कर रहे हें। अवश्य 
ही हमारा चारित्र दूषित और मलिन हो गया है ।” 


उपयुक्त वचन कहने के पश्चात उन वृद्ध मुन्ति ने भोजन 
का निमंत्रस्य देने आये हुए श्रावक और श्राविकाओं को क्रोध 
पूर्वक कहा, “गृहस्थों ! यहां से चले जाइये । शाप हमारे धर्म 
को दूषित करने वाले हैं । आपके सहवास से हम अपने शुद्ध 
स्वरूप को भूल गये हैं। हे स्वार्थी श्रषावकों ! झाप मोह में 
अन्‍्चे होकर हमें भी स्वधर्म से पतित कर रहे है ४” 


वुद्ध मुनि के उपयुक्त वचन सुनकर उन श्रावकों में से एक 
ने कहा-- महाराज ! जरा विचार कर दा होइये । सिर्फ 
हमारा ही दोष नहीं है। आपके शिष्य हमें सूचित कर रहे हैं 


कि अमुक-अ्रमुक वस्तु का योग रखना चाहिये और जब बसा 
संयोग हो तो उसकी सूचना हमें देनी चाहिये । इसीलिये हम 
चैसा संगोग होने पर आपको वैसा आहार प्रदान करने के लिये 
निमंत्रण देने आते हैं । 


उस श्रावक की वात सुनकर दीक्षाकुमारी ने कहा, 
“मुनियों ! अब आपका श्रावकों पर रोष करना उचित नहीं 
हैं। आप अपना आचरण सुधारने का प्रयत्न करिये और इस 
“दर मपुष्पिका' अध्ययन का अभ्यास करने के लिये सुधा विजय 
जैसे पवित्र साधु की शरण लेने को उद्यत होइये ॥” 


दीक्षादेवी के वचन सुनकर सब साधुओं ने विनय पूर्वक 
कहा, “धर्म माता ! आपकी कृपा से हमारा अज्ञान दूर हुआ । 
सुत्ति सुधा विजय अथवा अन्य किसी भी संगठन के साथु के साथ 


हमारा मेत्री भाव हैं । हम “दशवेकालिक सूत्र का अध्ययन 
करेंगे (” 


. फिर सबके देखते-देखते ही दीक्षाकुमारी वहां से अदृश्य 
हो गई । वे साधु उसके पवित्र दर्शन से कृतार्थ होकर फिर 
उसके दर्शन करने के लिये उसे इधर-उधर दूढने लगे । पर 
वह पवित्र देवी फिर उन्हें दिखाई नहीं दी । 


दीक्षाकुमारी के अदृश्य होने से वे सब मुनि आइचयये 
चकित रह गये फिर उन सब ने एकत्रित होकर विचार किया, 
“अब हमें अपनी आहार-विधि का भली प्रकार पालन करना 
चाहिए और हमेशा साधु धर्म के सदाचार को सम्यक प्रकार 
से सेवन करना चाहिये जिससे कि सर्व आय॑ धर्मों में अग्रणी 
गिने जाने वाले जैत धर्म की निन्‍दा न हो ।” 


० 


प्रवास (2) 


सूर्य उदय हो रहा था । ऐसे समय में दीक्षाकुमारी वहां 
आई । वहाँ उसे एक सुन्दर और विशाल नगर दिखाई दिया । 
है नगर बहुत ही रमणोय था । 


इस सु दर नभर में दीक्षाकुमारी ने प्रवेश किया । वह एक 
विशाल उपाश्रय के पास श्राई । उसने अदहृदय होकर उस 
पवित्र भूमि में प्रवेश किया और उस उपाश्चय में विविध 
प्रकार की रचनाओं को देखने लगी । एक तरफ सुदर पाट 
गद्दीदार बिछौनों सहित पड़े थे। दूसरी ओर नक्‍काशीदार 
ऊपाट दीवारें और अल्मारियें थीं जिनमें विविध्व प्रकार की 
दवाइयें, सुगंधित तेल और देशी साबुन रखे थे । एक ओर 
नूतन रंगबिरंगे पात्र और पूजनीएं भारी मात्रा में पड़ी थीं तो 
दूसरी ओर भांति-भांति के चाक, पेंसिल और कू्‌चिए रखी 
थीं । इसके अतिरिक्त भी कई उच्च प्रकार की वस्तुएं स्थान- 
स्थान पर व्यवस्थित रखी हुई थीं । 


शांत स्वरूप दीक्षाकुमारों इस उपाश्चय में प्रवेश कर इधर- 
उधर फिरते लगी । उपाश्चय के दूसरे स्थान में गई तो वहां 
साधुओं की टोली प्रातत:काल की क्रिया से निवृत्त होकर विविध 
प्रकार की प्रवृत्तियों में संलग्न दिखाई दी । कई साधु चाय-दूध 
आदि लाने की तैयारी कर रहे थे । कई मगज को शांति देने 
वाले पाक और नाइता लाने की दूसरों को आज्ञा दे रहे थे । 
किसी-किसी के लिये उच्च जाति की औषधियें लाने की आज्ञा 
दी जा रही थी तो किसी व्याधिग्रस्त साधु के लिये विद्वान 
डाक्टर और राजवैद्य बुलाने का प्रबंध हो रहा था । कोई-कोई 


विद्या भिलायी मुनि ब्राह्मण शास्त्रियों के पास बैठे थे और वि द्या- 
सुरु रूप से आये हुए पंडितों की विद्वता का निर्णय कर रहे 
थे और कई उच्छंखल जवान साधु देर से आते वाले शास्त्रियों 
को फटकार रहे थे और उनका वेतन काट लेने की धमकी दे 
रहे थे। कई नव-दीक्षित वाल साधुओं को क्रिया की शिक्षा दे 
रहे थे और उसमें होने वाली भूलों के लिये उन्हें घिक्‍कार 
रहे थे । 


उपाश्रय के पध्य में एक विशाल शिक्षणालय में उन 
साधुओं के वरिष्ठ गुरु बैठे थे । उनके पास कई शिष्य विनय 
पूर्वक खड़े थे । संघ के कई प्रमुख सेठ बैठे थे । कोई सेठ महाराज 
को भिक्षा के लिए भेजने की विनती कर रहा था, कोई सेवा 
की आज्ञा प्रदान करने की प्रार्थना कर रहा था । कोई फोर 
लेने को आग्रह कर रहा था, कोई पुस्तकें लिखवाने का आदेश 
सांग रहा था, कोई पत्र लिखने के बारे में स्पष्ट आदेश मांग 
रहा था, तो कोई श्रावक के लड़के को दीक्षा दिलवाने की वात 
कर रहा था। वरिष्ठ गुरु उन सब के साथ बातचीत कर रहे थे 
ओर सबको जवाब दे रहे थे । स्वाध्याय, ध्यान और धर्मोपदेश 


करने का प्रात:काल का कीमती समय ये वरिष्ठ गुरु इस 
प्रकार व्यतीत कर रहे थे । 


इस समय दीक्षाकुमारी उपाश्रय की रचना देखती हुई इन 
वरिष्ठ गुरु की पाठशाला में आई और वहां अहृश्य रूप 
से निम्तोक्त गाथा मधुर स्वर में बोली-- 


कहं नु कुज्जा सामएणं, जो कामेन निवारए । 
पए पए विसीयंतो, संकप्पस्स वसं गझ्लो ।। 4 ।। 


“जो पुरुष द्रव्य तथा भाव रूप दो प्रकार के काम का त्याग 
नहीं करता वह पग-पग पर विषय परिग्रह से खेद प्राप्त करता है 
और अप्राह्टा विषयों की प्राप्ति के लिये संकल्प करता. है । 
ऐसा पुरुष चरित्र का पालत किस प्रकार कर सकता है ।” 


इस गाथा को सुनते ही सभी साधु चमत्कृत हुए और इधर 
उधर देखने लगे, पर थोड़ी देर तक उन्हें कोई वक्ता दिखाई नहीं 
दिया । इतने में वरिष्ठ गुरु ने अपने निवास स्थान के सामते 
ही उस सुन्दर मूर्ति के दर्शन किये । तुरन्त ही उन्होंने दूसरे 
साधुओं को भी उस सुन्दर मूृरति को दिखाया जिससे सभो 
साधु इकट्ठ होकर महादेवी दीक्षाकुमारी के दर्शन करने लगे । 


वरिष्ठ मुरु ने महादेव से साइचर्य पूछा--'हे वाले,! आप 
कौन हैं ? देवी हैं या मनुष्य हैं? इस समय इस उपाश्रय में 
आने का काररा! क्या है ?” 


दीक्षादेदी--मुनियों ! मैं कौन हूं ? तुम मुझे नहीं 
पहिचानते, यह जानकर मुझे बहुत आइचये हो रहा है! मैं 
स्वयं ही तुममें समायी हुई हूं और मेरे प्रभाव से ही संसार में 
तुम्हारी पूजा हो रही हू । 


दीक्षाकुमारी के उपयुक्त वचन सुनकर सभी साधु विचार 
में पड़ गये और वे एक दूसरे का मुह देखने लगे । 


उस समय एक विद्वान साथु ने खड़े होकर घोषरा। की, 
“गुरु भाइयों ! इस दिव्य बाला के स्वरूप को देखकर तो ऐसा 
लगता है कि यह दीक्षा का स्वरूप है । हम सब में जो अदृश्य 
रूप से रही हुई है, वह दीक्षा यह स्वयं हैं, ऐसा लग र्‌हा 
है । फिर उन्होंने जो कुछ कहा है, उसका आशय भी वही है । 

वरिष्ठ गुरु-- भद्ग ! तुम्हें कसी मालूम हुआ कि यह दीक्षा 
का स्वरूप है ! 

सुनि--“उनके बातचीत के 6ंग से और उन्होंने जो अदृश्य 
रह कर गाथा का उच्चारण किया उस पर से तो यही लगता 
है कि वह दीक्षा है ।” 

वह 'दशवेकालिक सूत्र” के दूसरे अध्याय की पहली 
गाथा है ! 


वरिष्ठ गुरु को विचार मग्न देखकर दीक्षाकुमारी ने कहा-“ 
“साथधुजी ! क्‍या विचार करने लगे ? मन में किसी प्रकार की 
शंका मत लाइये । तुम्हारे इस विद्वान शिष्य ने जो कुछ कहा हैं 
वह सत्य कहा है । मैं स्वयं ही तुम्हारी दीक्षा हूं । मरा ना 
दीक्षाकुमारी हैँ। तुम्हारे बाह्य और श्र॑त्तरंग में मेंस हू 
स्वरूप स्थित है । तुम्हारे जैसे आडम्बरी और अज्ञानी साथुझ्रों 
के उद्धार के लिये ही मोंने अपने अहृ्य स्वरूप को दृश्य बनाया 
हैं। वतंमान काल में साधु अपने आचरण से अ्रष्ट हो रहे हैं 
और आगेवान श्लावक भक्ति के बदले उसकी खुशासद कर 
उनके रागी बच रहे हैं। मेरी यात्रा का उद्दंइय साधुओं को 
उत्तम चारित्र की शिक्षा देना हैं ।” 

दीक्षाकुमारी के उपयुक्त वचन सुनकर वरिष्ठ गुरु भयभीत 
हुए। पर भद्र प्रकृति के कारण उन्हें दीक्षाकुमारी की बात 
रुचिकर लगो । अतः वरिष्ठ ग्रुरु विनयपूर्वक बोले, “देवी ! 
आपके हृदय के विचार जानकर हमें अत्यन्त प्रसन्नता हुई । 
अपालु देवी ! कहिये, क्‍या आज्ञा है ? आपके मुख से शिक्षा- 
वचन सुनने के लिये हमारे हृदय विशेष आतुर हो रहे हैं ।” 

दीक्षाकुमारी ने गंभीर स्वर में कहा, “मुनियों ! प्रथम तो 
तुम्हारी अज्ञानता देखंकर मुझे बहुत अफसोस हो रहा हैं । 
विशेषत: इन वरिष्ठ मुनि के लिये तो मुझे तो बहुत ही दु:ख है । 
इतने बड़ पद पर आसीन होते हुए भी इन्होंने दशवेकालिक 
सूत्र का अध्ययन और मनन भी नहीं किया। मैंने अदृश्य रह- 
कर जो गाथा बोली. उसे आप सब में सिर्फ एक मुनि समझ सके । 
अत्येक साथु को भेरे स्वरूप की प्राप्ति के पश्चात चारित्र के 
सुख्य ग्रथ जानते चाहिये। साधु धर्म को समाचारी (आचररणा- 
पद्धति ) जानने के पश्चात्‌ ही साधु अपनी योग्यता प्राप्त कर 
सकते हैं। जब तकःसाधुत्व की योग्यता प्राप्त नहीं होती, 
तव तक साधु अपने धर्म का निर्वाह नहीं कर सकता ।” 

इतना कह दीक्षाकुमारी ने उन वरिष्ठ मुनि के सामने देख 


कर पूछा, “शाप कौत हैं? कब दीक्षित हुए हैं ? आपके गुरु 
का और आपका नाम क्या है ?” प 


वरिष्ठ गुर ने क्षुब्ध होकर कहा, “महादेवी ! में जैन 
इसवेताम्बर साधु हूं । मुर दीक्षा लिये 5 वर्ष हो गये हैं | मेरा 
नाम सुरेन्द्र विजयपन्यास और मेरे गुरु का नाम पद्म विजय है । 


दीक्षाकुमारी---/आपके इन विद्वान डिप्य का क्‍या नाम 
हैं और इन्होंने कव दीक्षा ली हैं ।” 


वरिष्ठ गुरु--“यह विद्वान मुनि मेरे शिष्य नहीं हैं परन्तु 
सुधा विजय नामक किसी एकल विहारी मुनि के शिष्य हैं । 
इन्होंने उस मुनि के पास 2 वर्ष पूर्व दीक्षा ली है ।” 


दीक्षाकुमारी ने आइचर्य से कहा, “क्या ये सुधा विजय के 
शिष्य हैं ? तब तो इन्हें विद्वान होना चाहिये, इसमें क्‍या 
आइचये ? पर ये विद्वान और छुद्ध चरित्र वाले गुरु को 
छोड़कर आपके साथ कैसे रह रहे हैं ? 


वरिष्ठ मुनि--धर्मंमाता ! इनके गुरु सुधाइविजय के 
साथ इनकी बनी नहीं, इसलिये ये मेरे साथ रह रहे हैं ।” 


दीक्षाकुमारी---क्या सुत्रा विजय जैसे पविन्न गुरु के साथ 
भो इसका निभाव नहीं हुआ ? झोहों ! वर्तमान काल की 
कसी महिमा हैं ? 


इतना कहते ही दीक्षाकुमारी के नेत्रों से अश्व.धारा बह 
चली और वे दीघ निश्वास लेने लगीं | दीक्षाकुमारी की ऐसी 
स्थिति देखकर वरिष्ठ सुनि विचार करने लगे । कुछ सोचकर 
उन्होंने मंद स्वर में कहा, “माता ! झापके नेत्रों से अश्ष धारा 
क्यों बह रही है ? आपको यह वात सुनकर क्यों दुःख हुआ ?” 


दीक्षाकुमारी ने साड़ी के पल्‍ले से आंसू पोंछते हुए कहा, 
“बुद्ध मुनि ! वर्तमान काल की तुम्हारी स्थिति देखकर मुझे 
बहुत दुःख हो रहा हैं । वर्तमान समय में भारत बषं में जैन 
मुनियों में मुनि सुधाविजय श्रेष्ठ गिने जाते हैं। मेरे स्वरूप 
की संपूर्ण प्रभा इच महानुभाव में मौजूद हैं । चारित्रधर्म का 


शुद्ध स्वरूप साधु शिरोमरिण सुधा विजय में ही दिखाई देता 
है । ऐसे पवित्र गुरु को छोड़कर श्रापके जेसी अज्ञानी मंडली 
में आकर मिलने वाले इन साथु को में क्या कहूँ ?” 


इतना कह कर दीक्षाकुमारी ते उन विद्वान स् से पूछा, 
“मुनि ! आपने अपने पवित्र युरु का त्याग क्‍यों किया ?* 


उन बिद्वान मुनि ने धीरे से कहा, “माताजी ! आप तो 
जानती ही हैं कि जैन सिद्धांत में कर्म प्रकृति को बहुत वलवान 
कहा गया है । मेरे पूर्व कर्म के योग से ही मुझे: उन विद्वान गुरु 
का त्याग करना पड़ा, यह वार्ता बहुत लंबी है ।” 


दीक्षाकुमारी-- मुनि ! आपका उत्तर मुझे ठीक नहीं 


लगा । इस जगत में कम की सत्ता बलवान है तथापि आपकी 
वार्ता संक्षेप में सुनने की मेरी इच्छा हैँ ।! 


* वबिद्यान मुनि--“दीक्षादेवी ! एक समय किसी गृहस्थ का 
लड़का अपने माता-पिता की आज्ञा बगैर भाग कर हमारे 
गुरु सुधा विजय के पास आया । उस लड़के ने अपनी सब 
बात कह कर भेरे गुरु से कहा कि “महाराज ! मैौंसंसार 
की खट-पट से भयत्रस्त होकर आपकी शरणा में आया हूं । 
मुझे दीक्षा देकर इस संसार से मेरा उद्धार-करिये |” उस 
बालक के उपयु क्त वचन सुनकर मेरे गुरु ने कहा कि भाई तू 
दीक्षा लेने के योग्य नहीं हैं अभी तेरी उम्र छोटी है' इस संसार 
के भयंकर विकारों का अभी तुमने अनुभव्र नहीं किया है, जब 
तुम्हारी उम्र बढेगी और ये विकार तुममें जापम्रत होंगे, तब 
तुम्हारी मनोवृत्ति चंचल हुए -विना नहीं रहेगी । अतः त्तेरी 
यह उम्र दीक्षा लेने की नहीं अपितु पढ़ने: की है। फिर 
तेरी मनोवृत्ति वैराग्य भावना में स्थिर नहीं हुई हैं । वैराग्य 
श्रौर ज्ञान का स्वरूप अभी तूने नहीं पहचाना है। इसके 
सिवाय तू अपने प्रथम कत्त व्य को भूल गया है । इस अवस्था 
में तेरा सब प्रथम कत्त व्य विंद्याश्रस्यास करने ओर माता-पिता 
की सेवा करने का है । तू अपने माता-पिता की. आज्ञा बिना 


यहां आया हैँ । यह तूने बहुत अनुचित काम किया हैँ। अतः 
है वत्स ! तू वापस चला जा, मेँ तुक़े दीक्षा नहीं दे सकता । 
तेरे जेसे छीटी उम्र के पूर्स वैराग्य के बिना व अपने कर्तव्य 
को भूल जाने वाले बालक को दीक्षा देना हमारे धर्म के विरुद्ध 
हैं । जो साधु शिष्य लोभ से और गुरु पद को महत्वाकांक्षा से 
तेरे जेसे अनधिकारी बालक को दोश्ष्वा देते हैं, वे साथु धर्म 
की और जैन धर्म की पवितन्न पद्धति को नहीं जानती, इतना ही 
नहीं, वे साथु धर्म की निन्‍दा करवाने वाले, मात्र साधु दिखाई 
देते वाले पाखंडी हैं । 


मेरे गुरु के उपयुक्त वचन सुनकर वह गृहस्थी का वालक 
बहुत निराश हुआ और उसके हृदय में बहुत अफसोस हुआ । 


“हे महादेवी ! उस समय मेँ गुरु के पास बैठा हुआ 
“दशवेकालिक सूत्र” को गाथा पर विचार कर रहा था । जब 
मेरे सत्यवादी गुरु ने उस गृहस्थ पुत्र को उपयुक्त सत्य और 
हितकारी वचन कहे, तब उसके मुह पर ग्लानिआ गई जिसे 
देखकर मेरे हृदय में दया आ गई । मैने सोचा, ऐसी उमंग से 
ब्रत लेने आये श्रावक पुत्र को निराश कर उसके हृदय को 
दुःखी करना उचित नहीं दे । गुरुजी ने यह अच्छा नहीं किया । 
वेचारें बालक को निराश किया, यह ठीक नहीं किया । 
ऐसे उत्साही श्लावक पुत्र की सहायता करनी चाहिये ॥ ऐसा 
सोच कर मैंने अपने मन में निश्चय किया, “अगर गुरुजी इस 
बालक को दीक्षा न दें तो भी मुभे तो इसे अवश्य दीक्ष्या देनी 
चाहिये और इसका इस दु:ख रूपी संसार से उद्धार करना 
चाहिये ।” ऐसा नि३चय कर मौंने ग्रुरुजी से विनय पूर्वक कहा, 
“भगवन्‌ ! आपने बालक को निराश किया, यह ठीक नहीं 
किया । ऐसे उत्साही बालक को निराश करना उचित नहीं है । 
आप दयालु होकर ऐसे भद्र जीव, का अनादर कर यह आपको 
शोभा नहीं देता ।” मेरे वचन सुनकर उन्होंने कहा--“शिष्य ! 
तेरे जैसे विनीत शिष्य के मुंह से ऐसे वचन कंसे निकले ? तू 
भी अभी अल्प-बुद्धि ही है। माता-पिता की आज्ञा बिना 


भागकर आये हुए ऐसे अज्ञानी वालक को दीक्षा देना योग्य 
नहीं है १ भद्र! तू 'दशवंकालिक' पढ़ रहा है इसमें क्या लिखा 
हैं? उसका विचार कर । साधु धर्म कितना मुश्किल है। 
साधुओं की किया और प्रबंतन केसे हैं, उसका जरा विचार 
कर. शुद्ध साधु धर्म का पालन किस घ्रकार हो सकता हैं? 
साधुओं के परिषह कितने कठिन हैं ? और वास्तविक. साधुता 
कव प्राप्त होती है ? इन सभी वातों का विचार कर तू स्वयं 
अपने हृदय से पूछ ।” “महादेवी ! गुरुजी के उपयुक्त वचन 
मुझे अच्छे नहीं लगे । तत्काल मेरे मन में क्रोध आ गया और 
भेरे पूरव-पाप कर्मों के योग से उन विद्वोन-गुरुजी का त्याग 
करने की दुबु द्धि पैदा हुई । तुरंत में गुरुजी के पास से उठ कर 
उपाश्चय के दूसरे भाग में चला गया, वहाँ मैंने उस श्रावक पुत्र को 
बुलाकर उसे धीरज बंधांया, “भाई ! तू चिता मंत केंर । यदि 
मेरे गुरुजी तुझे दीक्षा नहीं देंगे तो मीं स्वयं तुरें दीक्षित कंरुँगा | 
कल में यहाँ से बिहार केरुँगा, तू भी भेरे साथ चलना । 
मेरे ब्चंन सुनते ही वह बालक बहुत प्रसन्न हुआ और उसने 
शुद्ध भांव-भक्ति से मेरे चररणों में नमन्‌ किया |. ५ 


“धर्ममाता ! दूसरे दिन प्रात:काल जल्दी उठकर अंधेरे में 
ही में उस बालक को लेकर चल पड़ा । भली प्रकार सोचे समझ 
विंना मौंते अपने उपकारी गुरुजी का सहसा त्याग कर दियो । 
उस ग्राम से थोड़ी दूर आकर एक छोटे शहर के उपाश्रय में 
में: ठहुस। थोड़े दिन वहाँ.रहकर बहां श्रावकों को अपना भक्त 


बना धूमधाम से उस वालक को मैंने वहाँ दीक्षित किया और 
में स्वयं उसका गुरु बना १ 


दीक्षदेवी'! उस अपरिपक्व वालक को दीक्षा देकर मौंने 
उसके साथ दूर देश में विहार किया । मार्ग में गुजरात देश के 
एक वड़ शहर में आकर चातुर्मास किया। वह बालक साधु 
जैसे-जैसे युवावस्था को प्रा 


प हुआ ;वेसे-वेसे उसके चित्त में 
विकार प्रकट होने लगे और अंत में उसे यह 


हूं कष्ट साध्य साधु 
धर्म अखरने लगा । मेरी हित-शिक्षा उसे अहितकारी - लगने 
लगी और मेरे आश्रय में रहना उसे परतंत्रता लगने लगी: [”. 


पवित्र माता ! अन्त में वह उच्छु खल साधु रात में मुझे 
उपाश्रय में सोता छोड़कर भाग गया । वह कहाँ गया, उसका 
मुझ पता नहीं लगा । भद्वे ! थोड़े दिन पहले मुझे एक श्रावक 
के मुह से मालूम हुआ कि वह संवेगी साथु-वेष को छोड़कर 
इवेत वस्त्रधारी गोरजी वन गया है और मंत्र-तंत्र के प्रयोगों 
द्वारा अज्ञानी स्त्रियों को अ्रमित कर उनके साथ लूंपटता 
कर रहा है । इन समाचारों को सुनकर मुझे; बहुत दुःख और 
परचाताप हुआ । अरे ! मुझ पापी ने ऐसे विद्यान गुरुजी का 
त्याग कर कंसी झूर्खता की हैं ? मेरे पूर्व कृत कर्म उदय में आये 
जिससे मुझे ऐसी कुबुद्धि सूफी । 


महादेवी ! इस प्रकार मन में पशचाताप करता हुआ में 
इन वरिष्ठ शुरु के संगठन में शामिल हुआ । उन उपकारी 
गुरुजी द्वारा मुझो जो “दशवेकालिक सूत्र का अध्ययन कराया 
गया था, उसका मौं सदेव मनन करता रहता हूं और बारंबार 
पशचाताप करता हुआ यहाँ रहता हूं । उत्त महा उपकारी गुरु 
सुधा विजय के दर्शन और सेवा की मुझे सतत्‌ इच्छा रहती है 
पर अपने पूर्व के अपराध का स्मरण करके मौं उनके पास जाने 
से घबराता हूं । माता ! मुझे ऐसा उपदेश और सलाह दें कि 
जिससे मौं उन विद्वान गुरुजी के चरणों की सेवा फिर से श्रा्त 
कर सकू । 


दीक्षादेवी ने अपने मन में विचार किया, “यह साधु हृदय 
से गुरु भक्त है, इसका उद्वार करना चाहिये ।” यह सोचकर 
दीक्षादेवी ने मधुर स्वर में कहा, “विद्वान मुनि ! मम शुद्ध 
हृदय देखकर मेरे चित्त को संतोष हुआ है । साथ ही चुममें गुरु 
भक्ति और श्रद्धा का तेज अभी बाकी है, अतः तुम चरित्र 
धर्म के पात्र हो, ऐसा मुझे विश्वास है । भद्र ! तुम शीघ्र अपने 
गुरु की शरण में जाओ । तुम्हारे क्षमाशील गुरु दयालु हैं । 
वे तुम्हारे अपराध को भी मन में लाये बिना तुम पर कृपा कर 
तुम्हें उपदेश देंगे और अपनी धर्ममय शीतल छाया में रख 
लेंगे । 


दीक्षाकुमारी के उपयुक्त बचन युनकार बरिप्य गुर ने बिनस 
पू्वेक कहा, धर्म माता ५ आएने जस इस बिद्ान सुलि या 
उद्धार किया, वैसे ही अब हमारा भी उद्धार करिये | हमारे 
इस पूरे परिवार में यह एक ही साथु बिद्वान हे, यह भी जब 
हमारे से अलग हो जाएगा तो हमारा क्या होगा । 'द्व ! 
हमारे जैसे अज्ञानी साधुओ्रों की कृपा कर मदद करिये ।! 


दीक्षाकुमारी ने उनके मन की बात को जानते हुए गंभीर 
स्वर में कहा, “साचुओं १ तुम्हें अपना उद्धार स्वयं ही करना 
पड़ेगा । अपनी आत्मा का उद्धार करना प्रत्येक व्यक्ति का कत्त व्य 
हैं । जब तक मनुष्य अपने उद्धार के काये को दूसरे पर आ्राधारित 
रखता है, तब तक वह अपना उद्धार नहीं कर सकता । “प्रात्मा 
ही आत्मा का शत्रु है और आत्मा ही आत्मा का मित्र हैँ ।' 
यह महावाक्य सभी भव्य प्रारिणयों को स्मरण रखना चाहिये । 
हे मुनियों.! तो भी तुम्हारे हित के लिये मुझे कहना पड़ रह 
हैँ कि यह बिद्वान मुनि तुम्हारे संगठन में रह कर अपना हित 
लहीं कर सकता । तुम अपने आचररणा से अधिक दूर हो गये 
हो और होते जा रहे हो जब कि यह विद्वान अभी श्रपने 
आचररा से दूर नहीं हुआ है । उसका हृदय 'दशवेकालिक्‌ सूत्र' 
के पवित्र संस्कारों से अब भी मारा हुआ है | अतः यदि बह 
अपने गुरुजी की शरण को प्राप्त करेगा तो श्लीघत्र आत्म- 
साधना करने में समर्थ हो सकेगा । ” 


दीक्षाकुमारी बोल ही रही थी कि बीच में ही वरिष्ठ गुरु ने 
विनय पूर्वक कहा, “कृपालु माता ! हमारी तरफ ऐसी उपेक्षा 
करेंगी तो हमारी क्‍या गति. होगी ? हमसे जो-जो दोष हुए 
हों कृपा कर क्षमा करिये और हमें साधु के सदाचार का उप- 
देश देकर हमारी भ्रष्ट आत्मा का शीघ्र उद्धार करिये । आप 
जैसी महान्‌ आत्मा तो सब पर दृष्टि रखने वाली होती है । . 


. उनके ऐसे वचत सुनकर दीक्षादेवी ने हंसकर कहा, “मुनि ! 
तुमने उपयुक्त वचन वहुत जल्दबाजी में कहे हैं | विचार करो, 


पवित्र माता [ अन्त में वह उच्छु खल साधु रात में मुझे 
उपाश्नय में सोता छोड़कर भाग गया । वह कहाँ गया, उसका 
मुझ पता नहीं लगा । भद्रे ! थोड़े दिन पहले मुभ एक श्रावक 
के मुह से मालूम हुआ कि वह संवेगी साधु-वेष को छोड़कर 
इवेत वस्त्रधारी गोरजी वन गया है और मंत्र-तंत्र के प्रयोगों 
हारा भज्ञानी स्त्रियों को अ्रमित कर उनके साथ रूंपटता 
कर रहा हैं । इन समाचारों को सुनकर मुझे बहुत दुःख और 
परचाताप हुआ । अरे ! मुझ पापी ने ऐसे विद्वान गुरुजी का 
त्याग कर कंसी मूर्खता की हैँ ? मेरे पूर्व कृत कर्म उदय में आये 
जिससे मुर्के ऐसी कुबुद्धि सूक्ी । 


महादेवी ! इस प्रकार मन में पश्चाताप करता हुआ मौं 
इन वरिष्ठ गुरु के संगठन में शामिल हुआ | उन उपकारी 
गुरुजी द्वारा मुझे जो 'दशवेकालिक सूत्र का अध्ययन कराया 
गया था, उसका मौं सदेव मनन करता रहता हूं और बारंबार 
पश्चाताप करता हुआ यहाँ रहता हूं । उत्त महा उपकारी गुरु 
सुधा विजय के दर्शन और सेवा की मुझे सतत्‌ इच्छा रहती है 
पर अपने पूर्व के अपराध का स्मरण्स करके मौं उनके पास जाने 
से घबराता हूं । माता ! मुझे ऐसा उपदेश और सलाह दें कि 
जिससे मौं उन विद्वान ग्रुरुजी के चररों की सेवा फिर से शप्त 
कर सक्‌ । 


दीक्षादेवी ने अपने मन में विचार किया, “यह साधु हृदय 
से गुरु भक्त हैं, इसका उद्धार करना चाहिये ।” यह सोचकर 
दीक्षादेवी ने मधुर स्वर में कहा, “विद्वान मुनि ! तुम्हारा शुद्ध 
हृदय देखकर मेरे चित्त को संतोष हुआ है । साथ ही तुमसें गुरु 
भक्ति और श्रद्धा का तेज अभी बाकी है, अतः तुम चरित्र 
धर्म के पात्र हो, ऐसा मुझे विश्वास है । भद्र ! तुम शीघ्र अपने 
गुरु की शरण में जाओ | तुम्हारे क्षमाशील गुरु दयालु हैं । 
वे तुम्हारे अपराध को भी मन में लाये बिना तुम पर कंपा कर 
तुम्हें उपदेश देंगे और अपनी धर्ममय शीतल छाया में रख 
लेंगे | 
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दीक्षाकुमारी के उपयुक्त वचन सुनकर बरिण्ठ गुरु ने विनय 
पूर्वक कहा, ,धर्म माता ! अपने जैसे इस विद्वान मुनि का 
उद्धार किया, वैसे ही अब हमारा भी उद्धार करिये | हमारे 
इस पूरे परिवार में यह एक ही सावु विद्वान है, यह भी जब 
हमारे से अलग हो जाएगा तो हमारा क्‍या होगा । भद्रों ! 
हमा रे जैसे अज्ञानी साधुओं की कृपा कर मदद करिये ।” 


दीक्षाकुमारी ने उनके मन की बात को जानते हुए गंभीर 
स्वर में कहा, “साधुओों ! तुम्हें अपना उद्धार स्वयं ही करना 
पड़ेगा । अपनी आत्मा का उद्धार करना प्रत्येक व्यक्ति का क॒त्त व्य 
है । जब तक मनुष्य अपने उद्धार के काये को दूसरे पर आधारित 
रखता है, तब तक वह अपना उद्धार नहीं कर सकता | आत्मा 
ही आत्मा का जझत्रु है और आत्मा ही आत्मा का मित्र हैं ।' 
यह महावाक्य सभी भव्य प्राणियों को स्मरण रखना चाहिये । 
है मुनियों ! तो भी तुम्हारे हित के लिये मुझे कहना पड़ रहा 
है कि यह विद्वान मुनि तुम्हारे संगठन में रह कर अपना हित 
नहीं कर सकता । तुम अपने आचरण! से अधिक दूर हो गये 
हो और होते जा .रहे हो.जब कि यह विद्वान अभी अपने 
आचररा से दूर नहीं हुआ है । उसका हृदय 'दशवैकालिक सूत्र” 
के पवित्र संस्कारों से अब भी भारा हुआ है । अतः यदि वह 
अपने ग्रुरुजी की शरण को प्राप्त करेगा तो जझीघ्र आत्म- 
साधना करने सें समर्थ हो सकेगा [ ” 


दीक्षाकुंमारी बोल ही रही थी कि बोच में ही वरिष्ठ गुरु ने 
विनय पूर्वक कहा, “कृपालु माता ! हमारी तरफ ऐसी उपेक्षा 
करेंगी तो हमारी क्‍या गति. होगी ? हमसे जो-जो दोष हुए 
हों कृपा कर क्षमा करिये और हमें साथु के सदाचार का उप- 
देश देकर हमारी अ्रष्ट आत्मा का शीघ्र उद्धार करिये | आप 
जैसी महान्‌ आत्मा तो सब पर.हृष्टि रखने वाली होती है। . 


. उसके ऐसे वचन सुनकर दीक्षादेवी ने हंसकर कहा, “मुनि ! 
तुमने उपयु क्त वचन बहुत जल्दबाजी में कहे हैं । विचार करो, 


रागी श्षावक तुम्हारी कितनी ही भक्ति क्यों न करें तो भी 
क्या तुम्हें उनकी भक्ति स्वीकार करनी चाहिये ? रागांध 
मनुष्य यदि विषय युक्त काम की योजना गुर के सम्मुख रखे तो 
क्या गुरु को वह काम करना चाहिये ? फिर वस्त्र, गंध अलं- 
कार, स्त्री और शैय्या का त्याग करने वाले साधु ही सच्चे साधु 
हैं, यह बात सत्य है, कितु तुम तो बसे भी नहीं हो । तुम्हारे 
शरीर पर मौजूद ये ऊ ची किस्म के वस्त्र, आल्मारियों में रखे 
हुए सुगंधित तेल के ये पात्र और इन नकक्‍्काशीदार पाटों पर 
रखी हुई शय्याओं से वस्त्र, गंध और शय्या के भागी तो बन 
ही चुके हो । अब तो सिर्फ अलंकार और स्त्री दो ही वस्तु 
भोगनी बाकी रही हैं । यदि इसी प्रकार भोग की सामग्री 
बढ़ाते रहे और तुम्हारे रागी श्रावकों की इच्छाएं पूरी करते 
रहे तो थोड़े ही समय में तुम अष्टाचारी हो जाओगे । 


मुनि ! तुम्हारे साथ रहने वाले इन विद्वान मुनि को पूछ 
कर देखों कि 'दशबवेकालिक सूत्र में वस्त्र, गंध और अलंकार 
के बारे में क्या कहा गया है?” दीक्षा देवी के ऐसे वचन 
सुनते ही उन विद्वान मुन्ति ने नोचे को दो गाथाओं का उच्चारण 
किया-- 
वत्थ गंधमलंकारं, इत्थीओ सयरगारिय । 
अच्छंदा जे न भुजंति, न सेचार्ख़तत्त बुच्चई ॥।। 
. जैयकंते - पिए भोए, लद्वं वि पिद्ठि कुच्बई ।॥ 
साहीणे चयई भोए, से हु चाइत्ति बुच्चई ॥2।। 


“जो पुरुष ऊंची किस्म के रेशमी वस्त्र, चंदनादि सुगन्धित 
पदार्थे, मुकुट आदि अलूकार, अनेक प्रकार की सुन्दर स्त्रियों 
और पलंग आदि हण्या नहीं मिलने से उनका भोग नहीं 
करते, वे पुरुष साधु नहीं कहलाते 

“जो पुरुष मन को आकष्ित करने वाले प्रिय भोगों का प्राप्त 
होने पर भी त्याग कर देते हैं, वे निरचय ही साधु कहलाते हैं ।” 


ल्‍्त्हत 


इस प्रकार उन्त विद्वान साधु ने जब उपयु क्त दो गाथाओं 
का उच्चारण किया तब दीक्षादेवी ने आनन्द पूर्वक कहा, 
“मुनियों ! सुनो ये दोनों गाथाएं तुम्हें सदा मनन करनी 
चाहिये। सच्चा साधु किसे कहना चाहिये, इस वारे 
में ग्रथकार स्वयंभू्‌ सूरि ले इस गाथाओं में भली प्रकार 
बता दिया हैं। पहली गाथा में उन्होंने स्पष्ट कहा हैं 
जो पुरुष भोगों को प्राप्त नहीं होने से नहीं भोगता वह 
सच्चा साधु नहीं है । प्राप्त न होने पर न भोगने वाले तो 
बहुत से गृहस्थ और भिखारी भी हैं, क्‍या उन्हें भी साधु कहा 
जाय ? नहीं, जो पुरुष मन को आकपित करने वाले प्रिय 
भोगों के प्राप्त होने पर भी उनका त्याग करता है, वही सच्चा 
साधु है । ऐसे साधु ही अपने चारित्र बल को सुशोभित करते 
हैं और अपने आत्म-बल से सद्गति को प्राप्त होते हैं । 


है मुनियों ! तुम्हें इस विषय में गहरा विचार करना 
चाहिये । ऐसा विचार करने से तुम्हें मेरे स्वरूप की साथकता 
की पहचान होगी ।” 

दीक्षाकुमारी के ऐसे वचत सुनकर वरिष्ठ गृरु. के ह्रदय में 
असर हुआ । उन्होंने दीक्षाकुसारी को नमस्कार कर कहा, 
“हे जगत्‌ उद्धारिणी देवी ! आपके उपदेशक वचनों ने मेरे मत 
पर बहुत असर किया है । कल यहां से अपने शिष्यों सहित 
विहार करके इस क्षेत्र का त्याग करने कीः मेरी इच्छा है । 
आपके उपदेश का प्रत्येक अक्षर-सत्य हैं। इस नगर के रागी 
श्वावक हमें अपने धर्म से भ्रष्ट कर रहे हैं । हम जो निम्नन्‍्थ, 
अनगार और संवेगी साधु हैं, वे यहाँ रहकर ' सग्रस्थ, सागार 
ओर असंवेगी बन रहे हैं। एक स्थान. पर अधिक रहने से 
राग दष बढते हैं और गृहस्थों से अधिक परिचय होने से हमारे 
चित्त में अनेक प्रकार के क्षोभ उत्पन्न होते हैं जिससे हमारा 
चारित्र दूषित हुए बिना नहीं रह सकता । महादेवी-! आपका. 
कथन सर्वेथा सत्य हैं। हम अधिक समय तक यहां रहे इसी- 
से सुन्दर अल्मारियें, पाठ आदि मन को अच्छी लगने वाली 


अनेक वस्तुएँ एकत्रित हुई हैं । यदि हमने इन वस्तुओं की उपेक्षा 
की होती या इस स्थान को श्षीघत्ष छोड़ दिया होता तो ऐसी 
स्थिति नहीं आती ।” इतना कहकर उत वरिष्ठ मुनि ने दीक्षा- 
कुमारी के चररों में वन्दना की और खड़े होकर अभिग्रह 
लिया कि “आज से हम चातुर्मास के सिवाय बिना कारण 
किसी भी स्थान पर एक मास से अधिक नहीं ठहरेगे ।” 
इतना कहकर उन्होंने दीक्षाकुमारी से विनती की कि “धर्म 
माता ! इस विद्वान साधु को थोड़े समय के लिये और हमारे 
साथ रहने दें, जिससे वह मेरे दूसरे शिष्यों को भी 'दशवे- 
कालिक सूत्र” का अध्ययन करावें । जब हम 'दशबैकालिक सूत्र” 
का अध्ययन और मनन भली प्रकार करेंगे तब हमें श्रपने साधु 
धर्म की जानकारी भली प्रकार से होगी और फिर हम उसके 
अनुसार. प्रवर्तत कर अपने शुद्ध स्वरूप को प्राप्त कर 
सकेंगे ।” 


वरिष्ठ मुनि के जुद्ध हृदय से प्रकट किये गये उपयुक्त 
विचार सुनकर दीक्षाकुमारी भी अपने हृदय में प्रसन्न हुईं । 
फिर उन साधुओं को उपदेश का अधिकारी समझ कर 
मम गाथा से उन्हें तुरन्त उपदेश देना प्रारम्भ 
कया :-- 


सुनियों ! “दशावेकालिक सूत्र” के दूसरे अध्याय में एक गाथा 
सर्वंदा तुम्हारे मनन करने योग्य है, उसे सावधानी पूर्वक सुनो: 


समाइ पेहाइ परिव्वयंतो, सियामरणो निस्सरई बहिद्धा । 
नसा महं नावि अहंवितीसे, इच्चेवताओ घिराइज्ज रागं।। 


जब कभी तुम्हारे मन में संसार के किसी विकारी प्रसंग 
का स्मरण होता हो तब तुम्हें उपयुक्त गाथा का मनन करना 
चाहिए । इस गाथा का भावार्थ इस प्रकार हैं--'साधु पहले 
सोचे कि मुझे छ: काय जीवों पर समान दृष्टि रखती चाहिए । 
ऐसी समहदृष्टि रख कर ही मैंने गुरु के उपदेश से यह संयम मार्ग 
ग्रहण किया है और द्रव्य वगरह परियग्रह का त्याग किया है । 


न 


यदि ऐसे साधु को कभी पूर्व भक्त भोगों का स्मरण भी हो 
जाए तो वह अपने संयम रूपी घर से बाहर निकल जाता हूँ । 
अतः जब भी मन में पूर्व मुक्त दिपयों का स्मरण हो तभी 
साधु को सोचना चाहिए कि जिनके स्मरण सेया की से 
प्रैरे मन में मोह उत्पन्न होता है, वह स्त्री मेरी नहीं हँ नम 
उसका पति हूं । सभी प्राणी अपने-अपने कर्मों को भोगत्ते हैं. 
कोई किसी क़ा तहीं है । जिस जीघ् को मैं स्त्री मानता हूं और 
जो जीव मुभे पति मानती हैँ वह मात्र क़र्म के योग से ही है । 
ऐसा सोचकर विद्वान साधु उस स्त्री पर से व इसी भ्रकार 
दूसरी सभी मोहकारक व॒स्तुओ्नों पर से राग को दूर करता हैं । 
जद तुम्हारे चित्त से राग का एकदम अभाव हो जाएगा तव 
प्रत्मेक्त वस्तु पर समत्त्त नहीं बंधेगा 


सपधुओं ! उपयुक्त गाथा में मनोनिग्रह करने की आभ्यतंर 
विधि कही गई है। कदाच्‌ तुम उपयुक्त विधि का पालन 
न कगर सको तो उसकी पुष्टि के लिये मनोनिग्रह्ठ की बाह्य 
विधि को भी उसी स्थान पर दिखाया है । जिस विधि में सर्वे 
इन्द्रियों के विकारों को नष्ट करने बाली तपस्या का उत्तम 
प्रकार बताया गया है । सुनो-- 


आयावयाही चय सोगमल्लं, कामे कमाही कमियं खु दुदखं । 
छिदाहि दोसं विशिएज्ज राग, एवं सुही होहिसि संपाराए ॥॥ 


मुनियों ! मनोनिग्रह के लिये इसःचबाह्म विधि की भी 
आवश्यकता है क्योंकि बाह्य विधि के पालन बित्ता आप्यंतर 
विधि-सफल नहीं हो सकती | वह बाह्य विधि इस प्रकार है-- 
“है झुजियों ! तपस्या करो, सारे दिन सूर्य की छृप में बेठकर 
या उनोदरी आदि तप द्वारा अपने झरीर को तपाओ, ऐसा 
करने से काम आदि विकारों को उत्पन्न होने का अवसर ही नहीं 
मिलेगा । इसी प्रकार अपनी कोमलता का त्याग करो क्योंकि 
शरार सुकूमाल नहीं होगा तो मन में काम वासना उत्पन्न नहीं 
होगा और तुम्हें देखने वाली स्त्रियों के मन में काप्त-वासना 


उत्पन्न नहीं होगी । इसी प्रकार के आचररा से तुम पूर्व कृत 
द्रव्य काम भोगों का उल्लंघन कर सकोगे | जव मन की कामना 
का उल्लंघन हुआ तब तुम्हारे सब दुःख दूर हो जायेंगे क्योंकि 
सब दु:खों का मूल काम है | इस प्रकार बाह्य उपायों से काम- 
वासना पर विजय प्राप्त कर फिर आशभ्यंतर कामनाओं पर 
विजय प्राप्त 'करनो चाहिये जिससे तुम्हारे राग और हु ष दूर 
हो जायेंगे । शब्द, गन्ध, रस, स्पर्श आदि विषयों पर जो प्रीति 
है वह राग है और मन में उत्पन्न होने वाले क्रोध आदि विकार 
हू ष हैं। इन दोनों को ज्ञानपूर्वक कर्म विपाक को समझ कर 
हृढ़ता पूर्वक दूर कर देना चाहिये। इस उत्तम प्रकार के 
आचरणा से मन को इस संसार से मुक्ति मिलेगी तथा संसार में 
परिषह॒ और उपसर्ग का जो संग्राम चल रहा है उसमें भली- 
भांति विजय प्राप्त कर सुखी बनोगे । 

“मुन्ियों ! इस पवित्र गाथा के स्मरण तथा मनन से तुम 
अपने मत को भली प्रकार वश में कर सकोगे । मनोनिग्रह हो 
संयम का मूल है । मनोनिग्रह से इन्द्रियों का निम्रह हो सकता 
है ओर तभी चारित्रधारी मुनि वास्तव में संयमी या संवेगी 
कहलाता है । दीक्षाकुमारी इतना कहकर चुप हुई तब उन 
उपदेश से झाद्र हृदय वरिष्ठ मुत्ति व अन्य मुनियों ने तत्काल 
महादेवी की प्रेम तथा भक्ति से वन्‍्दना को और विनय पूर्वक 
कहा-“महानुभावा ! आपने हमारा उत्तम उद्धार किया हे । 
राग-ह ष और मोह रूपी लूटेरे सजधज से हमें लूटने आये थे, 
उन्होंने थोड़ी लूट भी की है, किन्तु ऐसे विपम समय में आपने 
आकर हमारा उद्धार किया है । अब हमें इस उपाश्षय की मोह- 
रूपी भूमि अप्रिय लग रही है । रोगी श्रावकों द्वारा प्रदत्त ऊँची 
किस्म के वस्त्र, सुगंधी तेल और अन्य सुखदायक साधन अब 
हमें जरा भी अच्छे नहीं लगते | अब कृपाकर इन विद्वान 
मुनि को हमारे उद्धार की आज्ञा दीजिये और हम फिर इस 
मोह पाश में न फँसे ऐसा उपदेश दीजिये | 

दीक्षादेवी ने दयापूर्वेक कहा, “सुनियों ! तुम्हारे हृदय के 
शुद्ध परिणामों को देखकर मुमे अत्य॑ंत्त संतोष हुआ हूँ । झव 


थोड़े ही समय में तुम्हारे पृण्य का उदय होने वाला हे 
अनगाररो ! तुम्हारी स्थिति देखकर मुझे दया आती हैं, अतः 
सैं इन विद्वान मुनि को एक चातुर्मास तुम्हारे साथ व्यतीत 
करने की आज्ञा देती हूं । यद्यपि इन जवान मुनि ने 'दणवे- 
कालिक सूत्र' का पूर्ण अध्ययन नहीं किया है, तथापि इनके 
पवित्र हृदय में गुरु प्रसाद से इस महासूत्र की शीतल छाया 
पड़ी है, जिससे वे इस सुवोधक सूत्र के पूर्ण अधिकारी बने हैं । 
साधुओं १ जहाँ तक इन महानुभाव ने 'दशवेकालिक सूत्र का 
अध्ययन किया हैं, यदि आपके हृदय में वहाँ तक भी इस सूत्र 
की स्थापना हुई, तो भी तुम अपने संयम और चारित्र को भली 
प्रकार कृतार्थ कर सकोगे । अब मेरी इच्छा यहाँ से अन्यत्र प्रवास 
करने की हो रही है, तुम अपने परिणाम उच्चतर रखना । 


बरिष्ठ मुनि-- महादेवी ! हमें आपके वचनामुतों से अभी 


तृष्ति नहीं हुई हैं । कृपा कर कुछ विशेष उपदेश दें तो हमें 
बहुत ही लाभ होगा । 


दीक्षाकुमारी ने झानन्दपुर्वेक कहा--'मुनियों ! सावधानी 
से सुनो-- ; 

“पकक्‍्खंदे जलियं जोई, धूमकेड दुरासयं। 

नेच्छ॑ति वंत्तयं भोक्‍तु, कुले जाया अग्रंधरों ॥।” 


“ अगंधन नामक कुल में उत्पन्न सपे असह्य अभ्ति में प्रवेश 
कर सकते हैं किन्तु स्वयं वमन किये हुए पदार्थ को फिर से 
खाने की इच्छा नहीं कर सकते ।” 


है मुनियों ! इस गाथा का भावार्थ यह है कि जैसे श्रगंधन 
जाति के सर्प दंश सारकर त्याग किये हुए विष को फिर से 
प्रहर करने की इच्छा नहीं रखते चाहे उन्हें प्रज्वलित अग्नि 
में जलना ही क्‍यों न पडे, वैसे ही उत्तस' शुरु के पास दीक्षा 
लेकर संयप धारी झुनि स्यागे हुए संसार के भोग पंदार्थों को 
फिर से ग्रहण करने की इच्छा नहीं करते । त्याग किये हुए 


भोगों को से फिर भोगना वमन किये हुए पदार्थ को फिर से 
खाना ही है । वमन किये हुए पदार्थ को खाने से घृणा होती 
है, वेसी ही घ॒रणा प्रत्येक साधु को भोगे हुए पदार्थों को फिर से 
भोगने में रखनी चाहिये। सपे जैसे निर्यच प्राणी भी जब 
वमन किये हुए पदार्थ को फिर से ग्रहण नहीं करते तब 
बुद्धिमान्‌ मनुष्य तो वमन किये हुए पदार्थ को कैसे खा सकता 


है ? अर्थात्‌ नहीं खा सकता । 

हैं मुनियों |! इस पद्य के भावार्थ को तुम्हें हमेशा मनन 
करना चाहिये और जब भी तुम्हारी मनोदवुत्ति भोग को तरफ 
आकर्षित हो तभी तुम्हें उपयु क्त माथा के भावार्थ को स्मरण 
करना चाहिये जिससे तुम्हारा चित्त उन भोगों से निवृत होगा 
और तुम अपने चारित्र का निष्कर्ूंके पालत॒ कर सकोगे । ऐसा 
विचार कर बहुत से भविप्रारिं। भोगासक्त नहीं हुए और अपने 
चारित्र धर्म का अखंड पालन किया । सुनियों ! इसी प्रसंग में 
रथनेमि और राजमति का दृष्टांत भी जानने योग्य है जो तुमने 
ऊथानुयोगद्वार में पढ़ा होगा । जब नेमिकुमार ने राज्य भोग 
का त्याग केर चारित्र धर्म को स्वीकार किया, तब उनका 
भाई रथनेमि जो राजमती के सौंदर्य पर मोहित था, उसने 
सोचा कि अ्रव यदि मैं भाई की पत्ती को संतुष्ट करु तो बह 
मुझ पर मीहित हो जायगी क्योंकि मेरे भाई नेमिवाथ ने 
यौवन में ही उसका त्याग कर दिया है । ऐसी दुष्ट धारणा से 
कामासक्त रथनेमि राजमती की सेवा करने लगा । 


राजमती तो सती थी । उसने नेभिकुमार के लिवांय अन्य 
किसी को पति रूप में ग्रहरए नहीं करने का निरंचंय कियां 
था । नेसिकुमार के साथ ही वह भी विषय सुख से विरक्त हो 
गई थी। उस चतुर नारी ने रथनेमि के दिल की बात 
जान ली थी अतः वह अपने शील की रक्षा करने में विशेष 
सावधान रहती थी । 

एक दिन राजमती ने मच्य और घी मिश्रित श्रीखंड खाया, 
उसी समय दुष्ट रंधनेमिं उसके पास पहुंच गया | अपने देवर 


को आते देखकर सत्ती राजमती ने तुरन्त मींढल का चूर्ण खा 
लिया जिससे उसको उल्टी हो गई । फिर राजमती ने अपने 
देवर रथनेमि से कहा “देवर जी, मेरे हारा वमत किये हुए 
इस श्रीखंड का पान करिये |” यह सुनकर रथनेमि ने घ॒रणा 
व क्रोध पूर्वक कहा-- “ऐसा वमन किया पदार्थ कोई खाता 
हैं ?” तब राजमती ने आक्षेप किया--'यदि तू वमन किया 
हुआ अन्न नहीं खा सकता तो तेरे भाई नेमिनाथ द्वारा स्पश- 


विषय-सुख का भोग कंरके वमी हुई मुझको प्राप्त करने की 
इच्छा क्‍यों करता है ?” 


इस प्रसंग में सती राजमती ने अपने दुवुद्धि देवर को 


प्रतिबोध दिया था । उस प्रतिबोध के भावार्थ की गाथा 
सूत्रकार निम्न प्रकार से कहते हैं:-- 


“घिरत्थु ते जसोकामी, जो त॑ जीविय कारणा। 
वंत्त इच्छ्सि आवेऊ॑, सेयंते मरणं भवे ॥। 


हे अपयश्-कामी रथनेमि ! तेरे पुरुषार्थ को धिक्‍्कार है, 


क्योंकि तू मात्र असंयम से जोने के लिये बमन किये हुए भोग 
को 0. से भोगने की इच्छा कर रहा है, इससे तो मर जाना 
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अरे दुबु द्धि निम्न सुबोद्य पद के अर्थ का विचार कर:-- 


वर प्रवेष्ड्र ज्वंलितं हुताशनं । 
नचापि भग्नं चिरसंचितं ब्तं | 


वंरं हि सृत्यु: सुंविशुद्ध कर्मंणा | 

न चापि शीलस्खलितस्य जी वितम्‌ ॥। 

” धंधकेती हुई अग्नि में प्रवेश करता अच्छा किन्तु 
चिरकाले से संचित ब्रंत को भंग करना नहीं अच्छा । शुद्धकर्म 
ऊरते हुए मरना भ्रच्छा किन्तु शीलब्नत (ब्रह्मचयें) का भंगकर 
के जीना नहीं अच्छा ।” । 


इस प्रकार सती राजमती ने रथनेमि को धर्मोपदेश दिया 
जिससे रथनेमि को ज्ञान की प्राप्ति हुई उसने चारित्र धर्म को 
स्वीकार किया । वाद में राजमती ने भी चारित्र धर्म को 
स्वीकार कर लिया । 


एक समय सुनि रथनेमि पर्वत की ग्रुफा में कायोत्सर्ग 
करके ध्यान मग्न बैठे थे । उसी समय राजमती अपने गुरु को 
वनन्‍्दना करने गई हुई थी । जब ग्रुरु बन्दना से लौट रही थी 
तो रास्ते में वर्षा होने लगी अतः वह भी उसी ग्रुफा में चली 
गई जिसमें मुनि रथनेमि पहले से ही ध्यान मग्न बेठे थे। गुफा 
अन्धेरा होने से उसे एक तरफ ध्यान मग्न बैठे रथनेमि दिखाई 
नहीं दिये । राजमती ने वर्षा से भीगे हुए कपड़े उतार कर 
गुफा में सुखा दिये । उसी समय बिजली चमकने से रथनेमि ने 
राजमती के नग्न शरीर को देखा और वह ॒ कामातुर होकर 
राजमती के पास आया । उसको आते हुए देखकर राजमती ने 
तुरन्त वस्त्र पहुन लिये । कामातुर रथनेमि की चित्तवृत्ति को 
जानकर सती राजमती ने उसे जो उपदेश दिया था, उसे सूतच्रकार 
ने निम्न गाथा में कहा है-- 


“अग्रह॑ च भोगारायस्स, तंचसि अन्यगविरिहरणो । 
सा कुले गंधरा होमो, संजमं निहुओ चर ॥।” 


“रथनेमि ! मैं भोजराज राजा उम्रसेत की कन्या हूं और 
तुम अंधकवृष्टि समुद्र विजय राजा के पुत्र हो । ऐसे उत्तम 
कुल में जन्म लेकर हम दोनों यदि वमन कियें हुए विष जैसे 
विषयों के रस का पान करेंगे तो गंधक जाति के सपे के समात 
अपने-अपने कुलों को कलूंकित करेंगे । अतः तुम अपने 
मन' को स्थिर रख कर संयम का दोष रहित पालन करो 

जइ तं काहिसिभावं, जा जा दिच्छसिनारिश्रो । 
वाया विद्ध व्य हडो, अदिठ अप्पा भविस्ससि ॥॥ 


“रथनेमि ! तुम जिन-जिन स्त्रियों को देखोगे यदि उन 
सब पर इसी प्रकार कामासक्त बनोंगे तो जल पर पवन से 


डोलते हुए घास के तूरा की भाँति अ्रस्थिर आत्मा चाले वन 
जाओगे । 


तीसे सो वयरां सोच्चा, संजयाइ सुभासियं । 
अंकुसेण जहा नागो, धम्मे संपडिवाइयो ॥॥ 


“संयमवती साध्वी राजमती के ऐसे प्रेरक वचन सुनकर 
अंकुश से वशीभृत हाथी की तरह रथनेमि फिर से अपने 
संयम धर्म में स्थिर हुआ ।” 


सुनियों ! राजमती और रथनेमि का उपयुक्त प्रसंग तुम्हें 
मन में बेठा लेना चाहिये। वमन किये हुए पदार्थ को फिर से 
भक्षण करने का दृष्टांत संयम (त्रत) से गिरते हुए व्यक्ति को हइृढ 
करने के लिये अचूक है, इसो दृष्टांत से रथनेमि का जीवन 
कृतार्थ हुआ था। मलिन भाव से भ्रष्ट होने को तैयार रथनेमि 
को सती राजमती ने अ्रष्टाचार से बचाया था। है मुनियों ! 
यह उत्तस हष्टांत तुम्हें सर्व प्रकार से मनन करने योग्य है । यदि 
तुम इंस बोधदायक हृष्टांत को मनन करोगे तो तुम अपने 
जीवन को भली प्रकार सुधार सकोगे । इससे वमन किये हुए 
भोगों को फिर से भोगते की इच्छा नहीं होगी | 


इतना कहकर दीक्षादेदी जाने के लिये तैयार हुई। जाते- 
जाते उन्होंने उच्च स्वर से कहा, “सुनियों ! अ्रव मौं जा रही 
हूँ । 'दशवैकालिक सूत्र' का श्रामण्यपुवेक नामक यह दूसरा 
अध्ययन तुम अपने हृदय सें स्थापित करता । इन विद्वान मुन्ति 
के पास से इस महासूत्र का अध्ययन व पठन करते रहना । 
उसके पश्चात्‌ इन बिद्वान मुनि को इनके गुरु सुधा विजय से 
मिलन करवा देता । जब ये मुनि संपूर्ण झास्त्रत्त हो जायें तब 
अपने योग्य शिष्यों को इनके पास जैन आगमों के रहस्य का 
जान भाध्ठ करने के लिये भेजना, जिससे तुम इस भरत क्षेत्र में 
धर्म कीति संपादित कर चरित्र धर्म के विजय का ध्वज इस 
हक जगत में लहरा कर अंत में मुक्ति मार्ग के पथिक बन 
सको [४ 


इतना कह कर दीक्षाकुमारी वहां से अहृदय हो गई और 
साधु उस पवित्र देवी की प्रतिमा को इधर-उधर देखने लगे । 
दीक्षाकुमारी के चले जाने के वाद वरिष्ठ मुनि और उनके 
शिष्यों को बहुत पद्चाताप हुथ्ा । उनके चित्त में दीक्षादेवी 
के उपदेश का इतना जोरदार असर हुआ कि वे दूसरे ही दिन 
उस नगर से विहार कर श्रन्यत्र जाने के लिये चल पड़ । साथ 
ही उन्होंने वस्त्र, पुस्तकें, लेखनी झादि विशेष परियग्रह का भी 
उसी समय त्याग कर दिया । 


प्रतास (3) 


नदी के सुन्दर तट पर एक सुन्दर नगर दिखाई दे रहा था। 
इस नगर के बीच में एक विशाल उपाश्चय था। उसमें अमुक 
साधु निरंतर रहते थे । उस उपाश्चय की भूमि साधुओं के सतत 
निवास से सुशोभित और स्वच्छु थी। उसकी सुन्दरता ने 
विरागी साधुओं को रागो बताया था और संयमी को असंयमी 


बनाया था। कितने ही मुनि तो प्रति वर्ष वहीं पर चातुर्मास 
करते और उस भूमि का लाभ लेते । 


उपाश्चय के आस-पास गृहस्थ जैनों के भवत्त थे । जिससे वहाँ 
ठहरने वाले साधुओं को आ्राहार पानी की विशेष अनुकूलता 
रहती थी। विविध प्रकार के मिष्ठान्न, सुगंधित चाय, कॉफी 
और सूखे मेवे आदि से साधु प्रतिलाभित होते थे जिससे अनगार 
साधु उस उपाश्रय में रहकर सागार जैसे हो जाते थे । 


इस अनुकूलता का लाभ मात्र एक संगठन के साधुओं 
को मिलता था क्योंकि चिरकाल से रागी बने हुए श्रावक उस 
उपाश्चय में दूसरे साधुओं को घुसने ही नहीं देते थे । इससे 
दूसरे संगठन के विद्वान, शुद्ध, संयमी और वक्ता साधुओं का 
याभ उस नगर की प्रजा को नहीं मिल पाता था। इससे कुछ 


निष्पक्ष श्रावकों के मन को चोट भी लगती थी और संघ में 
विद्व ष बढ़ता था । है | 


पवित्र दीक्षाकुमारी उस नगर की सीमा में उतरी । वह 
भपगर एक न्यायी और उत्तम राजा की राजधानी होने से सर्च 
४रिसे सुशोभित व सुखी था। राजा की प्रजा पर और ब्रजा 


नंग राजा पर प्रीति थी । प्रत्येक नागरिक को राज्य की तरफ 


से हर प्रकार की मदद मिलती अतः वहाँ की राज भक्त प्रजा 
सवंदा राजा की शुभ चितक रहती । ऐसा सुन्दर नगर देखते- 
देखते दीक्षाकुमारी नगर के चोराहे पर आयी | यह देखती हुई 
महादेवी आगे बढी । यहाँ मार्ग में चितित और आश्चय की 
खोज करते एक महामुनि उसे दिखाई दिये । मुनि की प्रसन्न 
और शांत मुद्रा देख दीक्षाकुमारी को भी आनद हुआ । पर 
मुह पर चिता के भाव देखकर उन्होंने खिद्ठ होकर कहा 
“महाराज आप कौन हैं ? कहां जा रहे हैं? आपकी मुख मुद्रा 
पर ग्लानि क्‍यों है ?” 


मुनि ने आनंदपूर्वक कहा, “महानुभावा ! पहले तोमो 
आपके बारे में जानना चाहता हूं । फिर भी पहले आपने पूछा 
है. इसलिये में अपना व॒त्तांत सुनाता हूं । में एक जैन मुति 
हूं । यात्रा करते हुए इस देश में पहुंच गया हूं। आज लूंबा 
विहार कर विश्वांति लेने के लिये यहां आया पर ठहरने के लिये 
कोई स्थान मिला नहीं । अ्रत: स्थान का पता लगाने के लिये 
यहाँ इधर-उधर फिर रहा हूं | दीक्षाकुमारी ने साश्चय कहा-- 
“मुनिराज ! यह क्‍या कह रहे हैं? यह नगर तो जैन धर्म 
की राजधानी जैसा दिखाई दे रहा है, फिर भी क्‍या आपके 
जैसे पवित्र मुनि को ठहरने का स्थान नहीं मिलता? महाराज! 
यह सुनकर मुझे तो आरारचर्य होता है । आप किसी श्रावक 
गृहस्थ से मिले या नहीं ? 


सुनि ने सखेद कहा, “माता ! यहां साधुओं के ठहरने के लिये 
एक सुन्दर उपाश्चय है, पर उससे मुझे स्थाव नहीं मिल सका ।” 
दीक्षाकुमारी ने पूछा उसका क्‍या काररा है! मुन्ति ने कहा, 
“देवी ! वर्तमान काल विपरीत हैँ । इस भयंकर समय ने हमारे 
चारित्र धर्म पर विशेष हमला करना शुरु किया हैं। श्रावक गृहस्थ 
पक्षपाती हो गये हैं । मुनि उपाश्नयों को अपना घर बनाते जा 
रहे हैं । घर की ममता का त्याग करने वाले मुनि उपाश्चय पर 
ममत्व करने लगे हैं । इससे मेरे जैसे अपरिचित अनगार को 
रहने का स्थान नहीं मिल पाता ।” मुत्ति ने सखेद कहा, 


“देवी !। इस नगर में जो एक विशाल उपाश्रय है । मैं किसी 
श्रावक को पूछकर वहां ठहरने के लिये गया और थककर वहां 
विश्वास किया, इतने में ही दो गृहस्थ श्रावक मेरे पास आये और 
मुझे सापेक्ष कहा, “मुनि आप इस उपाश्रय में क्यों उतरे हैं ? यह 
उपाश्रय तो हमारे साधुओं के लिये हैं। किसी दूसरे संगठन 
के मु.न॒ को यहां ठहरने का स्थान नहीं मिलता । फिर आज 


हमारे पूज्य मुनि महाराज यहां आने वाले हैं, अतः आप यहां 
से चले जाइये ।” 


उस गृहस्थ के ऐसे वचन सुनकर रों तो श्लादचर्य में पड़ 
गया और हृदय में विचार करने लगा, “ओह ! क्‍या इस देश 
में ऐसा मोह और ऐसी रामात्मक दा है । जैन बहुल ऐसे 
इस नगर में जब ऐसी भेद वुद्धि और ममत्व हो तो फिर दूसरे 
स्थानों में भी ऐसा ही होता हो तो कौन से आइचर्य की बात 


हैं? ऐसा विचार कर में कुछ भी बोला नहीं और वहां से 
उठकर चला आया 


“धघरमंमाता ! अब में अपने झहरने के लिये किसी स्थान की 
खोज में हूं । श्रभी तक मुझे कोई स्थान मिला नहीं हैं, इससे 
विहार की थकान से थका हुआ में इस नगर में इधर-उद्वर 
झटक रहा हूं । माता ! मुझे ऐसा लग रहा है कि इस नगर 
के क्षावक् मुझे आहार-पानी भी नहीं देंगे क्योंकि अमुक संगठन 
के प्रति राग-ग्रस्त उन लोगों के मन में ऐसे दुराग्रह भी होंगे ही ।” 


मुनि के ऐसे वचन सुनकर दीक्षाकुमारी को विशेष 
खिता हुई और उन्होंने शोकाकुल होकर कहा. “मुनिराज ! 
क्या इंस नगर की जैन प्रजा ऐसी स्थिति में पहुंच गई है । 
क्या कोई भी भव्य श्रावक इस नगर सें नहीं रहता होगा? 
यदि यह बात सत्य हो तो फिर जैनपुरी जैसे दिखते इस नगर 
को यंम्पुरी ही समझना चाहिये (” जय 
... इस प्रकार दीक्षाकुमारी और मुनि में बातचीत हो रही 
थी, इतने में ही दो श्रावक वहां आ पहुंचे और मुनि को आग्रह 


पूर्वक एक दूसरे स्थानक्र में ठहराया, जहाँ मुनि ने आहार- 
पानी लेकर विश्वाम किया। 


फिर पवित्र और दयालु दीक्षादेवी वहाँसे चलकर नगर 
के विद्याल उपाश्रय में पहुंची | वहां उन्होंने उपाश्चय को 
पहले की तरह अलंकृत देखा और उसमें कई साधुओं को 
गृहस्थ की तरह वहाँ बसा हुआ पाया । यह देखकर दीक्षा- 
कुमारी विचार में पड़ गई, “झोह ! व॒र्तमान काल का कैसा 
उल्टा प्रभाव है। उपाश्नय घर वन गये हैं और साधु गृहस्थ । 
रागी श्रावक अपने गुरुओं का अध:पतन कर रहे हैं और लोभी 
साधु अपने आचररणा से भ्रष्ट होते जा रहे हैं। उनके हृदय 
में गच्छ और अपने संगठन की भेद बुद्धि दृढ़ता से जमी हुई 
है । ऐसे साधुओं के उद्धार की आवश्यकता है और उसी के 
लिये मैंने भारतवर्ष में अवतरण किया है ।” 


ऐसा विचार कर दोक्षाकुमारी उपाश्रय के एक भाग में 
झ्राकर प्रकट हुई और हंसकर कहा, “वृद्ध मुनि आप विद्वान 
हैं और आपके साधु भी विद्या के उपासक हैं, यह मुझे मालूम 
है, पर आपके चारित्र गुण में जो कमी झा गई है; वह आपको 
अभी मालूम नहीं हुई है, मुझे ऐसा लग रहा है । कई छुनि पर 
उपदेश में तो पंडित होते हैं, पर अपने में रहे हुए दोष को वे 
नहीं पहचान सकते । कभी ज्ञ|नावर्णी कर्म का क्षय हुआ हो 
तो सब विद्या तो प्राप्त हो जाती है, पर उसमें चारित्र गुर 
की पूर्णता तो प्राप्त नहीं हो सकती । कई साधु विद्वान तो 
होते हैं पर चारित्र गुण से रहित होते हैं । जहां विद्या हो 
वहाँ चारित्र होना ही चाहिये, ऐसा कोई नियम नहीं है । कई 
साधु तो विद्या के घमंड में चारित्र को दूषित करने वाले होते 
हैं | ज्ञान के अभिमान से तन कर वे अंधे की तरह अपने सदा- 
चार के मार्ग को नहीं देख पाते । है वृद्ध मुनि ! आप जैसे 
विद्वान हैं वैसे संघसी नहीं | यदि आप वास्तव में संयम का 
पालन करने वाले हैं तो फिर इस नगर में चिरकाल से क्‍यों बसे 
हैं ? इतना ही नहीं, पर यहाँ के श्रावकों को अपने परिचय से 


रागी बनाकर अन्य विद्वान साधुओं का अपमान क्‍यों करवा 
रहे हो ? तुम्हारे राग में अंधे बने हुए श्रावक इस उपाश्नय पर 
तुम्हारी ही सत्ता रखने के इच्छुक हैं और तुम्हें भी उसमें दृढ़ 
आसक्त बनाते हैं | हे बुद्ध मुनि ! आप तो अब वृद्धावग्स्था को 
प्राप्त हुए हैं श्रत:ः आपकी आत्मिक उन्नति अ्रव अन्य प्रकार 
से संभव नहीं, पर यदि आप अपने इन युवा और वालक शिष्यों 
को अपनी जेंसी अनुचित वृत्ति वाले नहीं बनाना चाहते हो 
तो उसके लिये प्रयत्न करो । जो स्वयं डूबे और दूसरों को भी 
डुबावे, वह अधम गुरु कहलाता है, इस वात को ध्यान में 
रखें ।”? 


“वरिष्ठ मुनि ! आप विद्वान हैं. आपने आहंत शास्त्रों का 
वाचन किया है और दूसरों को कराया है । आपके जैसे शास्त्र 
सम्पन्न मुनि को मुझे अधिक कहने की आवश्यकता नहीं है । 
आप खुद अपने हृदय में जानते होंगे कि यति धर्म कैसा दु:राध्य 
है और मसुनियों के आचार कंसे दुःसाध्य हैं? फिर भी आप 
अपने आचार मार्ग को दूषित करंते हैं और जानते हुए भी 
उल्टे सागें पर चलते हैं, यह कैसी उल्टी बात हैं ? पहले तो 
आपको इस नगर की और इस उपाश्रय की ममता नहीं रखनी 
चाहिये। आपके विशेष परिचय से श्रावक आपके रामी 
(आसक्त) बनते हैं जिससे वे आपके प्रति दुराग्रह रखने लगते 
हैं। इन श्रावकों का दुराग्रह आपके यतिधर्म को दूषित कर 
देता है। हे विद्वान सुनि ! दीघ दृष्टि से विचार 'करोगे तो 
आपको मालूम पड़े गा कि आप अपने सनातन मुनि मार्ग को 
दूषित कर रहे हैं। आप विद्वान और जैतत आगम के जानकार 
हैं. आपके उपदेश का लाभ- भांरतवषं की सब प्रजा को मिलना 
चाहिये । देश-देश में बिहार कर अनेक भव्य जीवों का उद्धार 
करना चाहिये । यदि आपके चातुर्मास एक ही क्षेत्र मेंन 
होकर अलग-अलग क्षत्रों में हों तो कितनी जैन प्रजा को लाभ 
सिले। फिर आपके ये कुछ शिष्य जो विद्वान बने हैं, उन्हें भी 
जत्थावंध आपके पास नहीं रखना चाहिये । उन्हें विविध क्षेत्रों 
में विहार कराकर धर्म का प्रचार करवाना चाहिये। यदि 


पूर्वक एक दूसरे स्थानक में ठहराया, जहाँ मुनि ने झ्राहार- 
पानी लेकर विश्वाम किया। 


फिर पवित्र और दयालु दीक्षादेवी वहाँ से चलकर नगर 
के विशाल उपाश्रय में पहुंची | वहां उन्होंने उपाश्रय को 
पहले की तरह अलंकृत देखा और उसमें कई साधुश्रों को 
गृहस्थ की तरह वहाँ बसा हुआ पाया । यह देखकर दीक्षा- 
कुमारी विचार में पड़ गई, “झह ! वर्तमान काल का कैसा 
उल्टा प्रभाव है। उपाश्रय घर बन गये हैं और साधु गृहस्थ । 
रागी श्रावक अपने सुरुझ्नों का अध:पतन कर रहे हैं और लोभी 
साधु अपने आच रणा से भ्रष्ट होते जा रहे हैं। उनके हृदय 
में गच्छ और अपने संगठन की भेद बुद्धि दृढ़ता से जमी हुई 
है । ऐसे साधुओं के उद्धार की आवश्यकता है और उसी के 
लिये मैंने भारतवर्ष में अवतरणा किया है । 


ऐसा विच्वार कर दोक्षाकुमारी उपाधश्य के एक भाग में 
आकर प्रकट हुई और हंसकर कहा, “वृद्ध मुनि आप विद्वान 
हैं और आपके साधु भी विद्या के उपासक हैं, यह मुरे मालूम 
है, पर आपके चारित्र गुरा में जो कमी आ गई है; वह झापको 
अभी मालूम नहीं हुई है, मुझे ऐसा लग रहा हैं । कई मुनि पर 
उपदेद में तो पंडित होते हैं, पर अ्रपने में रहे हुए दोष को वे 
नहीं पहचान सकते । कभी ज्ञानावर्णी कर्म का क्षय हुआ हो 
तो सब विद्या तो प्राप्त हो जाती है, पर उसमें चारित्र गुणा 
की पूर्णाता तो प्राप्त नहीं हो सकती । कई साथु विद्वान तो 
होते हैं पर चारित्र गुणा से रहित होते हैं । जहां विद्या हो 
वहाँ चारित्र होना ही चाहिये, ऐसा कोई नियम नहीं है । कई 
साधु तो विद्या के घमंड में चारित्र को दूषित करने वाले होते 
हैं । ज्ञान के अभिमान से तन कर वे अंधे की तरह अपने सदा- 
चार के मार्ग को नहीं देख पाते । हे वृद्ध मुनि ! आप जैसे 
विद्वान हैं वैसे संयमी नहीं । यदि आप वास्तव में संयम का 
पालन करने वाले हैं तो फिर इस नगर में चिरकाल से क्‍यों बसे 
हैं ? इतना ही नहीं, पर यहाँ के श्रावकों को अपने परिचय से 
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रागी बनाकर अन्य विद्वान साधुओं का अपमान क्‍यों करवा 
रहे हो ? तुम्हारे राग में अंबे बने हुए श्रावक इस उपाश्षय पर 
तुम्हारी ही सत्ता रखने के इच्छुक हैं और तुम्हें भी उसमें दृढ़ 
आ्रासक्त बनाते हैं | हे बुद्ध मुनि ! आप तो अब वृद्धाथ्स्था को 
प्राप्त हुए हैं अत: आपकी आत्मिक उन्नति अरब अन्य प्रकार 
से संभव नहीं, पर यदि आप अपने इन युवा और वालक शिष्यों 
को अपनी जैसी अनुचित वृत्ति वाले नहीं बनाना चाहते हो 
तो उसके लिये प्रयत्न करो । जो स्वयं डूबे और दूसरों को भी 


डुबावे, वह अधम गुरु कहलाता है, इस बात को ध्यान में 
रखें ॥।) 


“वरिष्ठ मुनि ! आप विद्वान हैं, आपने आहत शास्त्रों का 
वबाचन किया हैं और दूसरों को कराया है । आपके जंसे शास्त्र 
सम्पन्न सुनि को सुझे अधिक कहने की आवश्यकता नहीं है । 
आप खुद अपने हृदय में जानते होंगे कि यति धर्म कैसा दु:राध्य 
है और सुनियों के आचार कंसे दुःसाध्य हैं? फिर भी आप 
अपने आचार मार्ग को दूषित करंते हैं और जानते हुए भी 
उल्टे ज्ञार्ग पर चलते हैं, यह्‌ कंसी उल्टी बात है ? पहले तो 
आपको इस नगर की और इस उपाश्रय की ममता नहीं रखनी 
चाहिये। आपके विशेष परिचय से श्लावक आपके रामी 
(आसक्त) बनते हैं जिससे वे आपके प्रति दुराग्रह रखने लगते 
हैं । इन श्रावकों का दुराग्रह आपके यतिधर्म को दूषित कर 
देता है। हे विद्वान मुनि ! दीघें दृष्टि से विचार 'करोंगे तो 
आपको मालूम पड़े गा कि आप अपने सनातन मुन्ति मार्ग को 
दूषित कर रहे हैं। आप विद्वात और जैन आगम के जानकार 
हैँ, आपके उपदेश का लाभ- भसारतवषे की सब प्रजा को सिलना 
चाहिये । देश-देश में विहार कर अनेक भव्य जीवों का उद्धार 
करना चाहिये । यदि आपके चातुर्मास एक ही क्षेत्र मेंन 
होकर अलग-अलग क्षेत्रों में हों तो कितनी जैन प्रजा को लाभ 
मिले । फिर आपके ये कुछ शिष्य जो विद्वान बने हैं, उन्हें भी 
जत्थावंध आपके पास नहीं रखना चाहिये । उन्हें विविध क्षेत्र 
'में विहार कराकर धर्म का प्रचार करवाना चाहिये । यदि 


दीक्षाकुमारी के बचन सुनकर वे वरिष्ठ मुनि भयभीत हुए 
और कांपते हुए कहा “महादेवी ! क्षमा करो । आझञापका कहना 
यथार्थ है । आप दया धर्म की दयालु माता हैं। आपकी कृपा 
से ही हमारा निभाव हो रहा हैं। हम अपने आचार को 
भूल गये हैं। सिर्फ झूठा आडंवर कर हम अपने मुनि 
घर्मं का दिखावा कर रहे है। धर्म माता ! अ्रव आप हमारा 
उद्धार करने की कृपा करें और हम में धर्म का प्रकाश प्रकटाकर 
हमारे हृदय के अंधकार को दूर करें। है माता ! आपके 
प्रभाव से ही इस संसार में हमारी पूजा होती है, हमारा 
बहुमान होता है और सत्कार होता है ।” 


पन्‍्यासजी के विनीत वचन सुनकर दीक्षाकुमारी प्रसन्न 
हुईं । उनके निर्मल चित्त में लगा कि अरब यह मुनि ठिकाने 
पर आ गये हैं, अब इनको शिक्षा देना ठीक रहेगा | ऐसा सोच 
कर पवित्र दीक्षाकुमारी ने मृदुल हास्य पूर्वक कहा, 
“पन्यासजी ! आपने 'दशवेकालिक सूत्र! का अध्ययन किया 
है, उसके तीसरे अ्रध्याय सावधान होकर सुनो-- 


“संजमे सुद्ठियप्पाणएं, विमुक्कोश ताइयं। 
तेसिमेय मणाइच्च, निग्गंथारणा महेसिणां ॥ 


“जिसकी आत्मा संयम में अच्छी तरह रमी हुई है, जो 
बाह्य और आश्यंतर परियग्रह से मुक्त हैं. जो ऊपने और शअ्रन्य 
के रक्षक हैं और जो निग्रन्‍्थ अर्थात्‌ परिग्रह ममत्व स्वरूप 
ग्रस्थि से रहित हैं, ऐसे महथियों को निम्नोक्त आचररा नहीं 
करता चा हिये--- 


“उह सियं कीयगर्ड, मियागमिहिम, रियय । 
राइभत्तो सिशाणी य, गंधमल्ले य वीयणोे ।॥। 


“साथु के उदद इय से आहार बनाना. उसके लिये खरीद 
कर लाना, आमंत्रित घर से आहार प्रहणा करना, दूसरे गाँव 
से साधु के लिये लाता, रात्रि भोजन करना स्नान आदि करना, 


सुगंधित पदार्थों का प्रयोग करना, सुमंधित पुप्पों को माला 


हनना और पंखे से हवा करना-यह्‌ साधुओं के आचरण 
करने योग्य नहीं है ।” 


इन दो गाथाओं को कह कर दीक्षाकुमारी ने मुनि से पूछा 
'पन्‍्यासजी ! कहिये उपयुक्त दो गथाएँ आपके विचार के लिये 
कितनी उपयोगो हैं ? इत गाथाओं का उहूँ इय क्या है, यह तो 
आपको सालूम ही होगा ? 


पन्यासजी ने नम्नता से कहा-“महादेवी ! मैं जानता हूं या 
नहीं, आप कृपा कर सुके इनका विवेचन सुनाइये ।॥” दीक्षा- 


कुमारी ने सोत्साह कहा “आप और आपके साधु ध्यातपूर्वक 
सुनें-- 


प्रथम तो प्रत्येक चारित्रधारी मुनि को धीरज धारण करना 
चाहिये । आचार के जञरत् बिना इस गुण को धारण करना 
मुश्किल है । सुनि का आचार दो प्रकार का है । एक प्रधानाचार 
और दूसरा क्षुल्लकाचार । इस तीसरे अध्ययन में क्षुल्लकाचार 
का वर्णन है, इसी से इस अध्ययन का नाम क्षुल्लकाचार कथा 
रखा गया हैँ । साधुओं को कैसा आचरण नहीं करना चाहिये, 
यह पहली गाथा में बताकर दूसरी गाथा में उन न करने योग्य 
आचररणों का वणशन किया गया है| है मुनियों ! श्रापको पहली 
गाथा पर गहन विचार करना है । पहले तो साधु कैसे हों ? 
इसको प्रकटाने के लिये पांच विशेषरों का प्रयोग किया गया 
हैं। जिसकी आत्मा संयम में रमी हुई है वही सच्चा साधु है, 
क्योंकि साथुओं को 70 प्रकार का संयम पालन करता चाहिये । 
आप जैसे विद्वान साधु तो उसे भली प्रकार जानते होंगे । जब 
आपकी आत्मा संयम में स्थित हो जाय तभी आप बाह्य और 
आभ्यंतर परिग्रह से मुक्त हो सकते हैं। ऐसी स्थिति को 
विप्रमुक्त कहते हैं जो दूसरा विशेषण है । फिर आपको स्व-पर. 
रक्षक कहा है, जो आपके लिये वहुत हो उत्तम प्रकार का बिशे- 
पर है। प्रत्येक बुद्ध, तीथंकर और स्थविर इन तीनों को स्व-पर 


रक्षक कहा गया है। इनमें प्रत्येक बुद्ध मात्र अपना रक्षण करता 
है तीर्थकर केवली होने से अन्य को सम्यकत्व आदि देकर पर 
रक्षण करते हैं क्योंकि उन्हें अपना रक्षण करने की ग्रावद्यकता 
नहीं होती | पर जो स्थविर हैं वे मुक्त होते हैं और दूसरों को 
भी मुक्त कराते हैं अ्रत: वे वास्तविक स्व-पर रक्षक हैं। हे 
मुनियों ! इन विशेषरणों का प्रयोग आपके लिये ही हुआ हैं । 
आप विचार करें कि आप में यह गुण, कितनी मात्रा में है । जब 
आप स्वयं अपने आचररा से अष्ट वन और दूसरों को भी अपने 
आचररा से भ्रष्ट होने की प्रेरणा दें, तब आपको स्व-पर रक्षक 
कैसे कहा जाय ? इस विषय में अधिक क्‍या कहूं, आपको स्वयं 
अपने हृदय में समझता चाहिये ।” 


उसके पदचात्‌ साधु को निग्र॑थ विशेषण दिया गया है । 
यह एक ही विज्येबण आपके उत्तम गुरा को सूचित करता है। 
जिनमें परिग्रह की ममता न हो वे निग्रथ कहलाते हैं । आपमें 
यह कसी ममता है, जरा विचार करें। आपके इस उपाश्रय 
में कितना परिग्रह इकट्ठा हो रहा है । कतारबद्ध अल्मारियें, 
उत्तम प्रकार के लिखने के डेस्क, कलमें, अप्रसाक्त स्याही 
से भरे हुए दवात और विविध भाँति के कागज, यह सब 
आपके निग्न॒थ पद को समाप्त करते हैं। कदाचित्‌ इन सब 
को ज्ञान के साधन समझकर आप इन्हें उपग्रह न मानें पर जो 
उच्च प्रकार की कंबलें, घूसे सरवती मलमलें और रेशमी 
चादरों की गठड़ियें भरी पड़ी हैं, क्‍या उन्हें भी परिग्रह 
नहीं कहेंगे ? 
है साधुओं ! ऊपर कह्टे विशेषणों से युक्त ही सच्चे मुनि 
हैं और उनके लिये ही 'दशवेकालिक सूत्र' में अन-भ्राचरणीय 
कार्यो की शिक्षा दी गई है । क्योंकि जो सच्चे मुनि नहीं हैं 
उनके लिये तो आचरणीय और अनाचरणीय जैसा कोई भेद 
हैं ही नहीं, उनके लिये तो सब अनाचरणीय ही हैं। हे 
मुन्ियों ! आपके लिये क्या-क्या अनाच रणीय अर्थात्‌ आचरण 
करने योग्य नहीं है, उसे अब सावधानी पूर्वक सुनें । 


सर्वप्रथम मुनि को उद्दे शिक अनाचरणीय है । जो 


विशेष वस्तु सुनि के लिये तैयार करके रखी हो उसे उद्द शिक 


कहते हैं । ऐसी वस्तु का दान मुनि को ग्रहरा नहीं करना 
चाहिये । 


है अनगारों ! इस विपय में मुझे आपको विशेष कहना 
हैँ कि वर्तमान काल में आपके रागी श्रावक आपको अधिक 
दोषी बनाते हैं। आपके प्रति अपनी भक्ति और प्रीति 
दिखाने के लिये कई वस्तुएं वे खास आपके लिये ही तैयार 
करवा कर रखते हैं, फिर उस वात को छिपाकर बड़ प्रेम से 
वे आपको वह वस्तु प्रदान करते हैं। यह वड़ा उद्दे शिक दोष 
आधुनिक समय में प्रवतित हुआ है । हे सुनियों ! आप तर्क 
करेंगे कि इसमें हमारा क्या दोष ? इसमें तो श्रावक ही दोपी 
हैं। पर आपका यह तके आपको दोष मुक्त नहीं कर सकता 
क्योंकि आप एक स्थान पर अधिक समय तक रह कर श्रावकों 
से परिचित बनते हैं जिससे वे आपमें रागासक्त हो जाते हैं, 


इसी से वे आपको अपनी भर्भाक्त दिखाने के लिए उहँ शिक दोप 
लगाते हैं । 


दूसरा दोष क्रीत कृत है । जो वस्तु साधु के लिये खरीद 
कर रखे और फिर साधु को दान में दे उसे क्रीतकृत दोष कहते 
है। आजकल यह दोष तो क्षण-क्षण में घटित होता होगा । 
विद्वान साधु इस दोष को जानते हुए भी बोलने की चतुराई 
से अपनी इच्छा प्रकट कर देता है, फिर सागी श्रावक 
उनकी वह इच्छा पूरी करने के लिये वह वस्तु खरीद कर 
रखते हैं, फिर उन्हें अर्परण करते हैं । हे मुनियों ! सच कहना 


वर्तमान में इस परिचित नगर में आ्रापको यह दोष लगता है 
कि नहीं ? 


उस संयम एक सत्यवादी बालक मुनि ले विनयपूर्वक कहा, 
“देवी ) आप जो कह रही हैं वह 


/ सत्य हें, कल ही ऐसा एक 
अ्सग बन गया था [! 


बात कही वह यथायथे है और वह आपके अनाचार को सिद्ध 
करती है । ज्ञानी साथु पुरष को अपने अवगुरा स्वीकार करने 
चाहिये क्योंकि अपने दोष को ढकने वाले पुरुष प्रतिदिन विज्ेप 
दोष के पात्र बनते जाते हैं । 


हे मुनियों ! नियाग नामक तृतीय अ्रनाचरणीय हैं । जो 
निमंत्रण दे उसके घर से आहार लेना और जो निमंत्रण न दे 
उसके यहां से आहार न लेना, ऐसी प्रवृत्ति को नियाग कहते 
हैं । इस नियाग दोष से साघुओं का आचार विल्कुल नष्ट होता 
है । वतंमान समय में कितने ही रागी श्रावक अपने ग़ुरुओं को 
इस दोष में विशेष रूप से आराकषित करते हें और रागी साधु 
उस दोष में पड़ते हैं । थोड़े दिन पहले एक नगर में साधुओं के 
इस अनाचार को मौंने अपनी आंखों से देखा हैं। अनेक श्रावकों 
को अपने घर अच्छी विक्नति पैदा करने वाली वस्तुओं का 
योग होने पर, साधुओं के उपाश्य पर आकर उन्हें प्रहरा करने 


को विनती करते हुए देखा हैं और तव मौंने उनको अच्छी तरह 
से शिक्षा दी है । 


है विद्वान सुनियों ! आपको यह नियाग दोष न लगे, इस 
विषय में आप सावधान रहें और दोष को उत्पन्न करने वाले 


श्रावकों को ऐसी शिक्षा दें कि जिससे वे आपको इस दोष से 
पतित न करें। 


चौथा अभ्याहृत नामक अनाचरणीय है। दूसरे गाँव से 
आये हुए पुरुष अपने साथ साधुओं के लिये जो पदार्थ लावें उसे 
ग्रहण करना अभ्याहृत दोष कहलाता है। इस दोष से भी 
साधुओं को दूर रहना चाहिये | आजकल रागी श्रावक अपने 
शुरु को भक्ति के लिये यह दोष विशेष रूप से उत्पन्न करते हैँ । 
कुछ साधु भी ऐसी वस्तुएँ पार्सल द्वारा मंगवाते है| अ्रनेक प्रकार 
की भेंटें, पासंछे और रजिस्ट्रियें साधुओं के नाम से आती है । 
है मुनियों ! आप भो इस अभ्याहत के भागी हुए होंगे.क्योंकि 
श्राप लंबे समय से इस स्थान पर रहते हैं। कदाचित आप इस 


दोष से वचने के लिए किसी गृहस्थ श्रावक के मार्फत विदेशी 
पदार्थ मंगाते होंगे, पर उससे आपका यह दोष दूर नहीं हो 
सकता | क्योंकि यह दोष दूसरी भाँति भी लागू पड़ता है । 
चाहे जिस तरीके से किया हो पर यदि उसका उद्दं श्य एक ही 
हैं तो वह किसी प्रकार निर्दोष नहीं कहा जा सकता। हैं 
मुनियों |! आप इस अ्रभ्याहृत नामक दोष का आचररण 
नहीं करें, क्योंकि यह अ्नाचार आपके साथु धर्म को नष्ट 
करता है । 


पाँचवां रात्रि भोजन अनाचरणीय है । इसका तो कोई 
नाम धारी साधु भी आचररा करता नहीं । अत: इसके बारे में 
कुछ विशेष विवेचन की आवश्यकता नहीं हैं । 


छटका स्तान तामक अनाचरणीय है । स्नान दो प्रकार से 
होता है, एक देश-स्तान और दूसरा सर्वे-स्वान । मुंह वगैरह 
अच्छी तरह धोता देश-स्नान और पानी में इ्व कर पूरे शरीर 
को धोना सर्वे-स्तात कहलाता हैं। इसमें से देश-स्तान हो तो 
उसका भी आपको त्याग करना चाहिये क्‍योंकि ऐसा स्तान भी 
शरीर को अलंकृत करने में गिना जाता है । 


सातवां गंध नामक अनाचरणीय है । शरीर पर सुगंधित 
पदार्थ लगाने को गंध अचाचरित दोष कहते हें। आजकल 
कितने ही साथु सुख के लिए कई प्रकार के कपूर आदि सुगंधित 
तेल मंगवाते हें और रागी श्रावक गुरु भक्ति के लिये वेसे तेल 
लाकर देते हें और अपने हाथ से साधुओं के शरीर पर मालिश 
करते हें । हे मुनियों ! आप में भी यह अनाचार होगा ऐसा 
सुझे अनुमान से लगता है। कारण कि आपके इस उपाश्रय के 
एक भाग में अनेक प्रकार की शीश्ियें पड़ी हैँ और उनमें से 
सुगंध भी आ रही है । फिर आप में से कई साधुओं के शरीर 
पर जो चमक और कोमलता दिखाई दें रही हैँ, यह सुगंधी 
तेल की मालिश का ही प्रमाव है । हे चरित्रधारियों ! सच-सच 
कहें, मेरा यह अनुमान ठीक है या नहीं ? 


पन्‍्यासजी मंद स्वर में बोले, “महा देवी ! आपका अनुमान 
यथाथ्े हैं। शागी श्रावक हमेशा रात्रि में आकर हमारे पैर 
दबाते हें और कभी-कभी सुगंधी तेल की मालिश भी करते हैं। 
यह किया हमारे अ।चरणा के विरुद्ध है, यह तो हमें स्वीकार 
करना ही चाहिये ।” 


ग्रठवां माल्य नामक अनाचरणीय हूँ । सुमंधी पुणष्पों की 
माला पहनना माल्य अनाचरित दोष कहलाता है। मेरी 
धारणा हैं कि यह अनाचार तो अभी प्रवर्तित नहीं है । 


फिर नोवां व्यंजन नामक अनाचरणीय हैँ । जब शरीर 
का गर्मी लगे तब पंखा भलना व्यंजन अनाचरित दोष कहलाता 


हैं । इस अनाचार की प्रवृत्ति देखने में नहीं आती, यह संतोष 
की बात है । 


है मुनियों ! इसके सिवाय भी दूसरे कई अनाचरणीय हैं, 
जो इस प्रसंग में बताये गये हैं, वह सावधानी पूर्वेक सुनें । दशवां 
संनिधि नामक अ्नाचरित है । अपने उपाश्रय में घी, गुड़ 
आदि का संग्रह करता संनिधि अ्रनाचरित कहाता है | इस 
अनाचार से आत्मा दुर्गेति के नजदीक जाती है अत: इसका नाम 
संनिधि रखा गया है । भोजन के लिये गृहस्थ के घर के पात्र 
लेना यह ग्यारवां गृह्ममन्न अनाचरित है। राजा द्वारा अपित 
आहार ग्रहण करना बारहवां राजपिंड अ्रनाचरित है । जहाँ 
बुलाकर भोजन दिया जाता हो, ऐसी -दानशाला या सदाकत 
के स्थान में भोजन ग्रहण करना तेरहवां किमिच्छुक नामक 
अत्ताचरित है । अस्थि, मांस-और त्वचा को सुख देते के लिये 
भालिश करवाना चौदहवां संवाहन नामक अनाचरित है । 
मुनियों ! इस आताचार की प्रवृत्ति आप में श्धिक चानू है । 


राजि का प्रतिक्रण होने के बाद रागी श्वावक आपके पैर 


दबाने को तैयार रहते हैं । कई श्रावक आपके शरीर पर विविध 
भ्रकार के तेल की मालिश करते हैं । यह आपका बड़ा से बड़ा 


अनाचार है। इस संवाहन अनाचार ने आपके चरित्र को 


दूषित्त कर रखा है । अत: अब से इस अनाचार को दूर करें 
ओऔर अपने मलिन हुए चरित्र को फिर से उज्जवल बनावें । 


पन्द्रहवां दंतप्रधावन नामक अनाचरित है । उंगली आदि 
से दातुन करना तथा मुह को अ्रच्छी तरह से धोना दंतप्रधावनत 
अनाचरित कहाता हैं। यह अनाचार तो आप में नहीं होगा, 
ऐसा लगता हूँ । फिर भी गुप्त रूप से भी यदि यह अनाचार 
आप लोगों में प्रविष्ठ हुआ हो तो उसका त्याग कर दें जिससे 
आप शुद्ध धर्म के आराधक कहलायें । 


सोलह॒र्वां संप्रशनन नामक अनाचरित हैँ। किसी गृहस्थ 
श्रावक की कुशलता पूछना अथवा अपने शरीर की शोभा के 
लिये किसी श्रावक से यह प्रूछना कि “मैं केसा लगता हूं 
हु संप्रदन अ्रनाचरित कहाता है। हे संवेगी साधुओं ! यह 
दोष आप में है, ऐसा मेरा विश्वास है । जब कोई जाने-पहिचाने 
गृहस्थ श्रावक आपकी वंदना करने आते हैं, तब आप उनसे 
ऐसे ही प्रश्न पूछते है । अथवा जिस नगर या गाँव में आप 
पहले कभी गये थे, उस नगर या गाँव की कोई श्राविका या 
श्रावक जब पहले के राग भक्ति के वश आपको वंदन करने 
आते हैँ तब आप उनसे ऐसी ही वात पूछा करते: हे । कहिये 
पन्‍्यासजी ! यह बात सच्ची हैया भूठी ?” पन्‍्यासजी ने 
नम्नता से कहा, “महादेवी ! आपका कहना सत्य हैं, कई बार 
ऐसे प्रसंग भी बन जाते हैं ।” 


इस समय नम्रविजय नामक एक सरल प्रवृत्ति के शिष्य 
बोल पड़े, “धर्ममाता ! आपका कहना अक्षरस: सत्य हैं | मैं 
स्वयं ही इस दोब का पात्र हूँ । थोड़े दिन पहले ही मैंने इस 
अनाचार का त्याग किया है । 


दीक्षाकुमारी ने आग्रह पूर्वक पूछा, “मुनि ! आपने किस 
प्रकार त्याग किया है और किस कारण से किया है ?” 


नम्रविजय ने नम्रता से कहा, “आज से दस दिन पहले 
वल्लभीपुर का एक श्रावक अपने कुड्धम्व के साथ सिद्धाचल 


पर्वत की यात्रा के लिये गया था, वहाँ से वापसी पर इस नगर 
में मेरे गुरुजी को और मुझे वन्दना करते आया था । गत वर्ष 
मोंने पन्‍यासजी के साथ वल्लभीपुर में चातुर्मास किया था । 
तब उस गृहस्थ श्रावक के साथ हमारी पहचान हुई थी, इसी से 
वह विशेष कर हमको वन्दना करने के लिये ही यहाँ आया था । 
जव वह अपनी स्त्री के साथ भाव पूर्वक वंदना कर बैठ गया 
तब मींने यह संप्रइत नामक अनाचरित प्रकट किया था | उस 
श्रावक का नाप्त धर्मचन्द्र और उसकी सरुत्री का नाम उजम 
था । उसके मण्णि नामक एक युवा पुत्री थी | वह बहुत वुद्धि- 
मान थी और श्रावक-धर्म के आ्रवश्यक ग्रथों की जानकार 
थी। मेंने पहले पूछा. भाई धर्मचन्द्र, खुश तो हो व? वललभी- 
पुर में दूसरे श्रावक क्‍या कर रहे हैं? प्रेमणी व उसका भाई 
वेलचन्द कहाँ है ? वे बेचारे बहुत भले श्लावक हैँ। झूठा भाई 
को इस वर्ष कैसा विक्रय हैं? रामजो और गिरधर परीक्षा में 
पास हुए या नहीं ? दामजी सेठ को वहिन अजवाली क्‍या पढ़ 
रही है ? जैकोर पाव॑ती और जीबी. ये तीनों विधवा बहिनें 
क्या कर रही हैं? जीबी की इच्छा दीक्षा लेने की है और 
उसको भावना भी अच्छी है। पर उसकी मां पोती के 
मोह वश उसे अंतराय दे रहो है । चुद्धा काशी बाई क्‍या कर 
रही है ? वल्जभीपुर में उसको वहुत चर्चा है वह वाई साथुओं 
की बहुत सेवा करती है, अपने घर में जो कोमती चोज हो, वह 
पहले साधुझ्ों को देती है ।” ते 


इतना पूछने के बाद मौंने धर्मचन्द्र से पूछा कि उसकी पुत्री 
मश्णि कहां हैं ? उसे यात्रा में साथ क्‍यों नहीं लाया ? भेरा 
भ्रन सुनते ही धर्मचन्द्र व उसकी पत्नि रोने लग गये । उनके 

त्रों से अ्रश्न धारा बहने लगी । तब झौंने आग्रह पूर्वक पूछा कि 

आावकजी रो क्यों रहे हो ? क्या मरि! के शरीर को कोई हानि. 
हुई है ? भेरा यह्‌ प्रइन सुतते ही धर्मचन्द्र ने रोते-रोते कहा, . 
साहब मेरा तो जीवन ही बिगड़ गया । मुझ अस्चे की एक 
अख अचानक पूंट गई | आज-से चार साह पहले मरिण मृत्यु 
को प्राप्त हो गई । महाराजजी, वह चतुर पुत्री मेरे चित्त में से 


भुलाई नहीं जाती । आपकी यह श्राविका तो उसके लिये बहुत 
विलाप करती है | श्राज चार माह हो गये, यह पेट भर कर 
भोजन नहीं करती अंत में इसके मन को शांति देने के लिये मैं 
यात्रा करने निकला और उसी प्रसंग में आपको बन्दना करने 
भी यहाँ आया । इस मोह ग्रस्त श्वाविका को ज्ञान देकर 
समझमाइये । 


धर्मंच द्र के उपयुक्त बचन सुनकर और उजम श्लाविका का 
रुदन देखकर मेरे नेत्रों में भी आंसू आ गये और मौं भी रोने 
लगा । हम सव का भारी कोलाहल सुन कर पन्यासजी हमारे 
पास आये और हम सबको समभाया । उस समय पन्यासजी ने 
मुझे विशेष रूप से शिक्षा दी कि में साथु होकर कंसे रो रहा 
हूं ? साधुओं को तो ऐसा मोह नहीं रखना चाहिये । उस वक्त 
मैंने रोते हुए कहा, “गुरुजी, आप जो बात कह रहे हैं यह 
सच्ची है, पर मरिण वास्तव में बहुत योग्य बालिका थी, वह 
बहुत बुद्धिमान थी । जब कभी वह मेरे पास भक्तामर स्त्रोत 
का पाठ करती तब उसके बारीक छुद्ध उच्चारण, कंठमाधुर्य 
और छंद के वृत्त और ढाल का जो आनन्द आता, वह्‌॒अवरां- 
नीय होता । उसके शरीर और स्वर का सौंदर्य मिलता था । 
वह बालिका इस सेठ के घर में रत्न थी । 


मेरे वचन सुनकर पन्यासजी ने कहा, “भद्गर ! तू जो कह 
रहा है वह सत्य है, मुभभे भी उस बालिका के ग्रुरा याद आते हैं 
पर क्या करें ? कर्म की सत्ता के आगे जञपना कुछ चलता नहीं । 
फिर हम साधुओं को तो ऐसा मोह रखना नहीं चाहिये |” इस 
प्रकार कह कर जब पनयासजी चले गये तब मुझे मन में विचार 
आया, “ ओह ! मेने कैसी मूल की । यह धर्मचंद्र सेठ कौन ? 
उसकी स्त्री उजम कौन ? उसकी मरिय कौन और मेों कौन ? 
उनके साथ मेरा कया संबंध? कहाँ वे और कहाँ में? चारित्रधारी 
».. होकर एक सामान्य मोहग्रस्त मनुष्य की तरह रोने लग गया, 
यह मेरी कैसी मूर्खता हैं ? फिरवल्लभीपुर के अन्य शआआाबकों के 
परिचय से मुझ में कैसा राग उत्पन्न हुआ ? मेने कितने आग्रह 


से उनका कुशल समाचार पूछा ? यह मोह मुझ में कहाँ से 
आया ? में कौन हूं ? मेरा स्वरूप क्या है ? और मेरी स्थित्ति 
कसी होनी चाहिये ? इस सब का विचार किये बिना में मोह 
के वशीभूत हो गया । यह सोचकर मैंने उसी समय अपने मन 
में निश्चय किया कि अ्व से मैं किसी श्रावक या श्राविका के 
साथ विशेष परिचय नहीं रखू गा | है महादेवी ! तब से मौं 
इस नियम का पालन कर रहा हूं । इस समय आप जब संप्रश्न 
नामक अ्रनाचरित की व्याख्या कर रही थी, तव मुके वह वात 
याद आ गई जो झोंने आपको निवेदित किया है ।” 


मुत्ति चन्र विजय के उपयुक्त वचन सुनकर दीक्षाकुमारों ते 
प्रेम से कहा, “मुनिवर ! आपका वत्ताँत सुनकर मुझे बहुत 
खुणी हुई । अश्विक खुशी की बात तो यह कि आपने अपने वृत्ताँत 
को मेरे सामने प्रकट कर दिया ) यह संप्रइन दोष कैसा बलवान 
है और इससे मुनियों के चरित्र की कितनो हानि होती है, यह 
वात आपके ब्‌त्तात से भली प्रकार जानो जा सकती है । वर्तमान 
सभय में साधुओं में यह दोष प्रवलता से फैल रहा है जिससे 
जैन मुतियों और श्रावक गृहस्थों के बीच बड़ी मात्रा में पत्र 
व्यवहार चल रहा है ( हर वर्ष हजारों पोस्ट की टिकटें मुनियों 
के लिये खरीदी जाती हैं और मुनि उन्हें आाहार-पानी की 
तरह बड़ी मात्रा में ग्रहण करते हैं। कोई-कोई वरिष्ठ और 
संघवायक मुनि तो इस तरह पत्र व्यवहार करते हैं जेसे व्यापार 
की पेढ़ी चला रहे हों। यह सब किसका प्रभाव है? यदि 


विचार करेंगे तो मालूम होगा कि यह सब प्रभाव संप्ररन लामक 


अनाचरित दोष का है । 

हे मुनियों ! अब आप इस' दोष से मुक्त होने का प्रयत्न करें 
जिससे आप अपने चरित्र को चरितार्थ करने में सप्॒र्य हो सके । 

सत्तरहवां देहप्रलोकन नामक अनाचरणोय है । दर्पण 
रह में अपने शरीर की सुन्दरता को देखना देहप्रलोकन 
अनाचरित कहाता है | वतंमान में अभी तक तो यह दोष आप 
में प्रकट नहीं हुआ है, इतना मुझे संतोष है, और आशा रखती 
हूँ कि भविष्य में भी यह दोष आप में प्रकट न हो । 


वगे 


उदहं शिक वरगरह पहले के नौ अनाचरितों में आरंभ का 
प्रवत्तंत होने से दोप रूप हैं और बाद के सनिधि बगैरह आठ 
अनाचरितों में परिग्रह और प्राण्ातिपात आदि होने से दोष 
ख्प्पहैं। 


अट्टाहरवाँ अष्टापद नामक अनाचरित है। किसी भी 
प्रकार का जुआ खेलना अ्रष्टापद कहाता हैं। साथुत्रों को तो 
कभी भी ऐसा आच रख नहीं करना चाहिये । उन्मीसवां नालिका 
नामक अनाचरित है । जुए में पासा अपनी इच्छानुसार न पड़े 
तो नालिका की कला से इच्छानुसार पासा डालने को क्रिया को 
नालिका अनाचरित कहते हैं | इसमें चोपड़ और शतरंज आदि 
का समावेश होता है । यह प्रवृत्ति आप में नहीं हे, इससे मुम्क 
संतोष है । 

बीसवां छत्न धारण नामक अनाच रित है । रोगादिकाररण 
बिना सिर पर छत्री रखना साधु के लिये अनुचित हैं । वर्तमान 
में यह क्रिया नहीं दिखती अत: संतोष का विषय हैँ । इक्कीसवाँ 
चैकित्स्य नामक अनाच रित्र है। अपने लिये या दूसरों के लिये 
सावद्य वैद्य क्रिया करना चैकित्स्य कहाता हैं साधु को ऐसी 
क्रिया नहीं करती चाहिये । यद्यपि यह दुराचार सावद्य रूप 
में प्रबतित नहीं है, तो भी मेरी जानकारी में आया हैँ कि 
कई हारीर-रक्षा में लुब्ध मुनि इस मर्यादा का उल्लंघन 
करते हैं, जो अच्छी बात नहीं है। 


वावीसवां उपानह नामक अनाचरित है । अपने पैरों में 
जूते पहनना उपानह कहाता है । अधिकांश में यह प्रवर्तन 
दिखाई नहीं देता । 


तेवीसवां ज्योति समारंभ नामक अनाचरित हैं । किसी 
कार्य के लिये साधु अग्नि का आरंभ करे, उसे ज्योति समारंभ 
कहते हैं । यह धवृत्ति निन्दनीय होने से आप लोगों में अप्रचलित 
है, यह संतोष की बात है। ये अ्रष्ठापद आदि छ: अनाचरित 
बहुत क्षुद्र होने से दोष रूप हैं । 


चौवीसवा शय्यातर पिडनामक अनाच रित हैं ) जो गृहस्थ 
साथ को सोने का स्थान देकर अपने कर्म हल्के करता हू, वह 
श्रावक शय्यातर कहलाता हैं। उस गृहस्थ के घर से आहार 
लेना दैय्यातर पिड कहता है । इस दोप के लिये साधुओं को 
कई बार उपालंभ देना पड़ता है । मेरे जानने में आया हैँ कि 
कई बार एक ही स्थान पर अधिक रहने से यह दोप सादुग्रों 
को दूषित करता है । कई वार साधु लोग दैय्यातर का आर्डवर 
करते हैं और उसके लिये एक घर का त्याग करते हैं पर यह 
प्रवत्ति शुद्ध रूप से होती हो इसमें संदेह है, क्योंकि कई बार 
उसमें चाहिये उतनी छुद्धता नहीं रहतीं | है साधुओं ! आप 
इसमें दकक्‍य शुद्धता रखें ओर इस दोप में लिप्त न हों । 


पच्चीसवां आसंदी और छव्दीसवां पर्यक इस दोनों अना- 
चरितों का साधुओं को त्याग करना चाहिये । उच्च कोटि के 
चटाई आदि आसनों पर बैठते को आसंदो कहते हैं और पलंग, 
माँचा, खाट, डोलो वगैरह को काम में लाने को पर्यक कहते हैं। 
आजकल आसंदी अ्रनताचरित की प्रवृत्ति होने लगी हैं | सुन्दर 
नक्‍काशीदार चटाइयें और चौके आदि सुलियों के काम आते 
हैं। वैसे ही पर्यक अ्रताचरित का प्रचार भी कई स्थानों पर 
देखने में आ रहा है । मुनियों के नायक पन्यास, गणी, आचार्य 
और प्रवत्त क पद को धारण करने वाले मूनियों के आगे उच्च 
कोटि के पाटे और भांति-भांति के आसन रखे हुए मिलेंगे । हे 
गुणधारी सुनियों ! तुम्हारे इसी स्थान में इस दोष की प्रबलता 
दिखाई दे रही है । श्रतः अब से श्राप लोग इस दोष का त्याग 
करें और अपने सर्वोत्तम गुण चरित्र की रक्षा करें । 

सत्ताइसवां गृहांतरशय्या नामक अनाचरित है । दो घरों 
के बीच में सोना या उपाश्रय से किसी अन्य के घर सें जा कर 
सोना इसे गृहांतरशय्या कहते हैं । इस दोष की प्रवत्ति विशेष 
तो दिखाई नहीं देती, पर यदि कभी गुप्त रूप से भी यह दोष 
लगा हो तो उसे दूर करने का प्रयत्त करना । " 

अठ्ाइसवां गात्रोद्ृकत्त न नामक अनाचरित है । झरीर का 
मेल दूर करने के लिये शरीर पर मालिश (पीठो) करता गात्रो- 


दुराचार का सेवन करते हैं। ऐसे अधम मुनि अपने सदाचार से 
अष्ट होते हैं और चितामरिररत्न जैसे उत्तम चारित्र को इस दोष 
से मलिन करते हैं | है मुनियों ! यदि आपको चारित्र गुण का 
सच्चा लाभ प्राप्त करता है और अपने संवेगी जीवन को सार्थक 
करना हँ त इस दुराचार का सेवन न करें। उनतोसवां झना- 
चार हूँ गृहस्थ की वेयावच्च करना अर्थात्‌ उसकी सेवा-शुश्र पा 
करना, उसे आहारादि लाकर देना । 


तीसवां आजीववृत्तिता नामक अनाच रित है | अ्रपनी जाति 
ओर कुल को प्रकट कर जो अपनी पेट भराई करता हैँ उसे 
ग्राजीववृत्तिता कहते हैं । कितने ही प्रर्यात घराने और कुल 
के लोग जब दीक्षा ग्रहरा करते हैं तब उनमें प्राय: यह दोष 
देखा जाता हुँ। इस दोष का आपको सवंथा त्याग करना 
चाहिये । 


इकतीसवाँ तप्तानिवृत्तिभोजित्व नामक अनाचरित हैं । 
तीन वार उबले बिना जैसे तैसे गरम किये हुए अ्रप्रासुक जल को 
ग्रहणा करना तप्तानिवृत्तिभोजित्व कहाता है । इस अनाचार 
से आपको सदा दूर रहना चाहिये । 


बचीसवां आतुरस्मरण नामक अनाचरित है | भूख, तृषा, 
सर्दी, गर्मी वगेरह से पीड़ित होने पर पूर्व में भोगे हुए सुख की 
अवस्था का स्मरण करना आतुरस्मरण कहाता है । वंसे ही 
यदि कोई रागी श्रावक या उसका संबंधी किसी रोग से 
पीड़ित हो और उसे उपाश्नय में आश्रय दिया जाय तो यह भी 
इसी अनाचरित में गिता जाता है । यह दोष बहुत से अपक्च 
बुद्धि के सुनियों में प्रवततित है । मैं समझती हूं कि आपके सुनि 
मंडल में भी यह दोष प्रकट होता होगा । 

इस समय देव विजय नामके एक मुनि ने विनय से कहा, 


“धर्ममाता ! आप दयालु माता के सामने मुझे सत्य प्रकट करना 
चाहिये | एक समय मैं स्वयं भी इस दोष में लिप्त हो 


गया था ॥7 


दीक्षाकुमारी ने श्राग्रहपूर्वक पूछा, "हें सुनि ! तुम्हारा यह 
अनुभव प्रकट करो जिससे इन श्रन्य साधुओं के हृदय में उसका 
अच्छा असर हो 


दीक्षादेवी के ऐसे वचन सुनकर मुनि देव विजय ने कहा, 
“धर्मेश्वरो ! एक समय मैं अपने गुरु से आज्ञा लेकर यात्रा पर 
निकला । मेरे साथ एक छोटे साधु भी थे । हम दोनों यहाँ से 
विहार कर आगें चले तो रास्ते में एक अनजान गांव में पहुंच 
गये । उस समय दोपहर हो गई थी । हमें बहुत भूख-प्यास 
लगी थी । गांव में पूछने पर मालूम हुआ कि वहां किसी 
श्रावक का घर नहीं है । फिर हम गांव के चौक में जाकर वेठ 
गये । उस समय एक वाह्मण हमारे पास आया जिससे हमने 
पूछा कि कहीं गरम पानी मिल सकता है क्‍या ? उसने कहा कि 
उसके घर पर गरम पानी है । फिर छोटे साधु को मैंने वहां से 
पानी लाने के लिये भेजा । वह जैंसा-तैसा गरम पानी लेकर 
आया जिसे ठंडा करके हमने पिया । पर कुछ स्वादिष्ट नहीं: 
लगा । फिर भूखे की पीड़ा से हम दोतों गाँव के कुछ अच्छे घरों 
में आहार प्राप्मि के लिये निकले | पर किसी मे हमें शहार नहीं 
दिया । श्रन्त में एक कायस्थ वरिक के घर से ज्वार की रोटी 
मिली । वह लूखी-पछूखी रोटी लेकर हम वापिस चौक पर झाये 
और एक वस्त्र.का पर्दा बनाकर आहार करने बैठे, पर वह 
लूखा आहार हमें-जरा भी नहीं-भाया । 


हे माता ! उस समय हमें, पहले जो हमने बढ़िया आहार 
पानी ग्रहण किया था उसका स्मरण हो गया। इतना ही नहीं 
गृहस्थपन में मैंने जो सुख-विलास भोगे उन सबकी याद आ 
गई। झौंते अपने मन में सोचा कि ओहो इस शरीर ने जो सुख 
प्राप्त किये हैं उन सुखों का वर्णत भी नहीं हो सकता । मेँ एक्ड 
गृहस्थ श्रावक का पुत्र था। मेरे पिता के घर में भरपूर समृद्धि 
थी । विविध प्रकार के खाने-पीने के पदार्थ इच्छानुसार मिलते 
थे । उर्न सब का त्याग कर. मेने यह -कष्टदायक जैन दीक्षा 
ग्रहण को । यह कितले साहस का काम है ? खैर, दीक्षा ग्रहण 


की वह तो ठीक पर ऐसी कण्टपद यात्रा के लिये क्‍यों निकला ? 
जिस नगर में मेरे रागी श्रावक मुमे भक्तिभाव से मानते थे 
आर तन, मन, धन से मेरी सेवा करते थे, इतनः ही नहीं पर 
उच्च कोटि के आहार पानी मुफे प्रेम से प्रदत्त करते थे, ऐसे 
सुखदायक स्थान को छोड़कर साहस कर मौं ऐसी कठिन यात्रा 
पर निकला, यह मेरी कैसी मूखंता है ? ” 


“हे महादेवी ! इस प्रकार मोंने उस समय इस आतुरस्म रण 
नामक अनाचरणा का सेवन किया था। ऐसा ही एक अन्य 
प्रसंग भी हुआ था । प्रेमचंद नामक एक मेरा मासी का पुत्र 
भाई (श्रावक) बीमार हुआ था । उसकी आशिक स्थिति बहुत 
कमजोर थो । एक वार वह इस नगर में मेरी सहायता के लिये 
आया और उसने अपनी सब स्थिति से मुझे अवगत किया । 
उस समय गृहस्थपन के संबंध के कारण सुझे उस पर दया आा 
गई । फिर मेरे किसी रामी श्रावक के घर उसे रखने का प्रवन्ध 
किया । और उसकी दवाई वगैरह के लिये एक अच्छे वैद्य को 
बुलाकर उसके संरक्षण में प्रेमचंद को रखा। फिर उसे 
स्वस्थ कर एक वर्ष के खुराक का खच््े दिलाकर मांने उसे 
वापस उसके गाँव भेज दिया ।* 


“धर्ममाता ! इस प्रकार मैंने होनों तरह आतुरस्मरण अना- 
चरण का सेवन किया है । आज आप के मुख से यह वात 
जानकर मुझे बहुत परचाताप हो रहा है । अब से में कभी भी 
इस अनाचरर्ण का सेवन नहीं करूँगा। माता ! जिस प्रकार 
मैंने अपना यह दुराचार आपके समक्ष प्रकट किया, उसी प्रकार 
यदि दूसरे साधु भी अपने दोषों को प्रकट करें तो मेरी भांति 
उनको भी बहुत लाभ प्राप्त हो ।” इस समय पन्यासजी जरा 
नाराज होकर बोले, “देव विजय ! तू अपनी बात कर न, वीच 
में दूसरों को क्यों घसीटता हैं । अधिक भलमनसाहत बताने 
की आवश्यकता नहीं है ।” ह 

पनन्‍्यासजी के उपयु क्त अरुचिपूर्ण वचन सुनकर दीक्षा- 
कुमारी ने आाक्षेप किया, “पन्‍्यासजी ! बस करो, इस पविन्न 


साधु पर आक्षेप कर उसका निरादर न करें। ऐसे सच बोलने 
वाले मुन्ति को तो धन्यवाद देना चाहिये । इस पर से ऐसः 
लगता है कि आपके शिप्यों में कई एक छपे दुराचारी होंगे 
ओर उन दुराचारियों, को आपकी तरफ से उत्ते जन मित्रता 
होगा । मुनिराज ) आपके जैसे विद्वान मुनि को ऐसा नहीं 
करना चाहिये। यदि आप ऐसा करेंगे तो आपका पन्यास पद 
अक्ृताथ हो जाएगा। फिर यदि आप जैसे वरिष्ठ मुलि ऐसा 


आचररा करेंगे तो अन्य मुनि आपका अनुकरणा किये विना 
नहीं रहेंगे । । 


दीक्षाकुमारी के ऐसे बच्चन सुनकर पन्यासजी शान्‍्त हुए 
ओर उन्होंने नम्नता से कहा, “धर्म ज़ननी ! क्षमा करें, आप 
दयालु देवी को हमारे अपराधों को नहीं देखना चाहिये ।॥” 


पनन्‍्यासजी के इन वचनों से शान्त हुई दीक्षाकुमारी ने 
अपना उपदेश आगे चलाया, “हे मुनियो ! तेतीसवां अनिवुत्ता- 
सूलक नामक अनाचरित है । चौतीसवां अनिवृत्त श्र्‌ गवेर 
नामक अनाचरित है । पेंतोसवां अनिवृत्त इलस्लुखण्ड नामक 
अनाचरित है १ अपक्व सूला, अदरक और गन्ने का उपयोग 
करना--उपरोक्त तीनों प्रकार के अनाचरित कहलाते हैं । 
छत्तीसवां कंदानाचरित और सैतीसबां मूलानाचरित है । 
सचित कंद मूल का उपयोग करने से ये दोनों दोष लगते हैं। 
अड़तीसा आम्रफल अनाचरित अर्थात्‌ कच्चे फल का 
उपयोग करना दोष पूर्ण है । “उन्‍्चालीसवां बीज अनाचरित 
ऋर्थात्‌ हरे तिल बर्गरह उपयोग करना दोप पूर्णा है। संचल, 
सेंधव, नमक, समुद्रक्षार, फंसुक्षार, रोमकक्षार और 
काला नमक इन सात प्रकार के सचित्त क्षारों का उपयोग 
करता उस-उस चाम का अ्रनाचरित कहलाता है। अतः इन 
सात्तों को मिलाकर छियालीस अज्नाचरित हुए, ये सब अनावार 
उत्तम अनग्रारों को दूषित करते हैं अत: आपको इन सबका 
स्थाग करना चाहिये । सेंतालीसवां.धृपन नामक अनाच रित हैँ । 
अपने वस्त्रों को सूगंधित करने के लिये उल्हें:घूप (अगरबत्ती) 


देता घृपन दोष है । अड़तालीसवां वमन नामक अनाचरित है । 
मीढ़े के फल को खाकर उल्टी करना वमन झनाचरित कहलाता 
हैं । उन्‍्पचासवां बस्तिकर्म अनाचरित हैं । किसी रोग का नाश 
करने लिये गुदा में स्नेह ग्ुटिका वगैरह की पिचकारी लगाने 
की बस्तिकर्म कहते हैं । पचासवाँ विरेचत अनाचरित है । मल 
शुद्धि के लिये जुलाव की औषधि का सेवन करता विरेचन 
कहाता है । इकावनवां अंजन अनाचरित है । शरीर की शोभा 
के लिये काजल वगैरह लगाने को अंजन कहते हैं । बावनवां 
दन्तवर्णा नामक अ्रनाचरित है । दन्‍्तमंजन से दातुत करना 
दन्तवर्ण अनाचरित कहाता है । तरेपचवां गात्राभ्यंग नामक 
अ्रनाचरित है । शरीर का अभ्यंग (श्र, मार) करना गात्राभ्यंग 
कहलाता हूँ | चौपनवां गात्रविभूषण यानि शरीर पर अलूकार 
धारणा करना गात्रविभूषण अनाचरित कहलाता हे । 


हे मुनियों ! इन सब दोषों का आपको त्याग करना चाहिये । 
चाहे कैसा भो प्रसंग झा जावे तो भा आ्रापको इन द्वुराचारों का 
सेवन कभो भी नहीं करना चाहिये | मुके जानकर संतोष है 
कि 33 से 54 तक्र के सब दोषों का प्रवतन वर्तेमाव समय में 
आप लोगों में नहीं है । 


हे मुनियो ! इन 54 अनाचारों का सेवन नहीं करने वाले 
और अपने चारित्र धर्म का पालन करने वाले मुनि हो इस 
संसार में वास्तविक अनगार व निग्रथ कहलाते हैं । इस विषय 
पर दशवेकालिक सूत्र में निम्त गाथा कही गई है-- 


“सब्वमेयराइस्नं, निग्गंथारा महेसिरां । 
सजमंमिय अजुत्ताणं, लहुभूय विहारिरं ॥। 


' “जो बाह्य और आश्यंतर परिग्रह से रहित, संयम से 
युक्त, और वायु की तरह प्रतिबन्ध रहित विहार करने वाले हैं, 
ऐसे महर्षियों को उपयुक्त 54 श्रकार के अताच रितों से सदा 
बचना चाहिये ॥” 


कहने का आशय यह है कि जो नि्नथ, संयमी और 
अप्रतिबद्ध विचरण करने वाले मुनि होते हैं, उनके लिये ही 
उपयुक्त दोष बताये गये हैं और ऐसे मुनि ही दोपों का त्याग 
कर सकते हैं, श्रन्यों से ऐसा त्याग नहीं हो सकता । 


दीक्षाकुमारी ने आगे कहा, 'साधुओ ! पहले तो आपको 
स्वयं अपने लक्षण जानने चाहिये। जब तक आप अपने स्वरूप 


को नहीं पहचानेंगे, तव तक आ्राप अपने आचररा को नहीं सुधार 
सकेंगे ॥* 


पन्‍्यासजी -“धर्ममाता ! हमारा स्वरूप क्या है, यह आप 
हमें बतायें तो बड़ी कृपा होगी ।॥” 


दीक्षाकुमारी ने कटाक्ष किया, “वरिष्ठ मुनि ! आप स्वयं 
विद्वान हैं और “दशवेकालिक सूत्र' के जानकार हैं, कया आप 


अपने स्वरूप को भी नहीं जानते ? 'पंचासवपरिण्णाया' आदि 
गाथायें जरा बोलिये तो ॥” 


दीक्षाकुमारी के कहने से पन्‍्यासजी ने निम्न गाथा कही-- 


“पंचासव परिण्णाया, तिगुत्ता छसुसंजया । 
पंचनिग्गहणा धी रा, निग्गंथा उज्जुदं सिणो ।। 


यह गाथा बोलकर पन्यासजी ने दीक्षाकुमारी से विनती 


की कि महादेवी इस गाथा की व्याख्या आप ही करने की 
कृपा करें । 


है पन्‍्यासजी के वचन सुनकर दीक्षाकुमारी ने कहा, 
“मुनियों । सुतो, आपको कसा होना चाहिये और आपके 


कौन से गुण आपके चरित्र की प्रशंसा करवाते हैं यह बात इस 
सें बताई गई है । 


(जो हिसा आदि पाँच आश्रवों का सम्पूर्ण जीवन के लिये 
त्याग करते है, जो मनग्ुप्ति, वचनग्रुष्ति और कार्यागुप्त इन 


देता धूपन दोष है । अड़तालीसवां वमन नामक अनाचरित है । 
मीढ़ के फल को खाकर उल्टी करता वमन अनाचरित कहलाता 
है । उनन्‍्पचासवां वस्तिकर्म अ्रनाचरित है । किसी रोग का नाश 
करने लिये गुदा में स्नेह गुटिका वगैरह की पिचकारी लगाने 
की बस्तिकर्म कहते हैं । पचासवाँ विरेचन अनाचरित है । मल 
शुद्धि के लिये जुलाव की औषधि का सेवन करना विरेचन 
कहाता है । इकावनवां अंजन अनाचरित है । शरीर की शोभा 
के लिये काजल वगैरह लगाने को अंजन कहते हैं । वावनवां 
दन्तवर्ण नामक अ्रनाचरित है । दन्‍्तमंजन से दातुन करना 

दन्तवर्ण अनाचरित कहाता हे । जेपनवां गात्राभ्यंग नामक 
ग्रनाचरित है । शरीर का अभ्यंग (श्र गार) करना गात्राभ्यंग 
कहलाता है | चौपनवां गात्रविभूषण यानि शरीर पर अलंकार 
धाररं। करना गात्रविभूषण अनाचरित कहलाता है । 


है मुनियों ! इन सब दोषों का आपको त्याग करना चाहिये । 
चाहे कैसा भो प्रसंग आ जावे तो भा आपको इन दुराचारों का 
सेवन कभी भी नहीं करना चाहिये । सुके जानकर संतोष हे 
कि 33 से 54 तक्र के सब दोषों का प्रतंतन वर्तमान समय में 
आप लोगों में नहीं है । 


हे मुनियो ! इन 54 अनाचारों का सेवन नहीं करने वाले 
और अपने चारित्र धर्म का पालन करने वाले मुनि हो इस 
संसार में व[स्तविक अ्नगार व निग्रन॒थ कहलाते हैं। इस विषय 
पर दह्यवेकालिक पूत्र में निम्न गाथा कही गई है-- 


“सब्वमेयरा[7इन्नं, निग्गंधारा महेसिरां । 
सजमंमिय अजुत्तारणं, लहुभूय विहारिरणां ।। 


“जो बाह्य और आभ्यंतर परिग्रह से रहित, संघबम से 
युक्त, और वायु की तरह प्रतिबन्ध रहित विहार करने वाले हैं 
ऐसे महर्षियों को उपयुक्त 54 प्रकार के अनाचरितों से सर्बदा 
बचना चाहिये ।” 


कहने का आणय यह है कि जो तिग्रनथ, संयमी और 
अप्रतिबद्ध विचरण करने वाले मुनि होते हैं, उनके लिये ही 
उपयुक्त दोप बताये गये हैं और ऐसे मुनि ही दोपों का त्याग 
कर सकते हैं, अन्यों से ऐसा त्याग नहीं हो सकता । 


दीक्षाकुमारी ने आगे कहा, 'साधुओ ! पहले तो आपको 
स्वयं अपने लक्षरा जानने चाहिये । जब तक आप अपने स्वरूप 


को नहीं पहचानेंगे, तव तक आप अपने आचरण को नहीं सुधार 
सकेंगे ।” 


पचन्‍्यासजी -'धर्ममाता ! हमारा स्वरूप क्‍या है, यह आप 
हमें बतायें तो वड़ी कृपा होगी ॥” 


दीक्षाकुमारी ने कटाक्ष किया, “वरिष्ठ मुनि ! आप स्वयं 
विद्वान हैं और 'दशवेकालिक सूत्र! के जानकार हैं, क्‍या श्राप 


अपने स्वरूप को भी नहीं जानते ? “'पंचासवपरिण्ण॒या' आदि 
गाथायें जरा बोलिये तो ॥” 


दीक्षाकुमारी के कहने से पन्‍्यासजी ने निम्न गाथा कही-- 


+ 


“पंचासव परिण्णाया, तिगुत्ता छुसुसंजया । 
पंचनिग्गहरणा धी रा, निरगंथा उज्जुदं सिणो ॥॥” 


यह गाथा बोलकर पन्यासजी ने दीक्षाकुमारी से विनती 


की कि महादेवी इस गाथा की व्याख्या आप ही करने की 
कृपा करें । 


पन्‍्यासजी के वचन सुनकर दीक्षाकुमारी ने कहा, 
“मुत्तियों | सुतो, आपको केसा होना चाहिये और आपके 


कौन से गुर आपके चरित्र की प्रशंसा करवाते हैं यह बात इस 
में बताई गई है । ह 


,गों हिसा आदि पाँच आश्चवों का सम्पूर्ण जीवन के लिये 
त्याग करते है, जो मनग्ुप्ति, वचनग्रुप्ति और कार्यागुप्त इन 


तीनों गुप्तियों के धारणा करने वाले हैं, जो छः: जीव निकाय 
पर दया करने वाले हैं, जो आंख, नाक, कान, जिह्ना और स्पर्ग 
इन पांच इन्द्रियों को वश्ञ में रखते बाले--जितेन्द्रिय हैं, जो 
धीर हैं भ्र्थात्‌ सात प्रकार के भय से रहित हैं और जो संयम के 
विषय में उपयोग रखने वाले हैं, वे सच्चे निग्रथ साधु 
कहलाते हैं । 


हे मुनियो ! आपको अपने स्वरूप पर अभिमान होना 
चाहिये । फिर आपको किस लिये उद्योग करना है, इसका भी 
आ्रापको ज्ञान होना चाहिये । 'दशब्रैकालिक सूत्र' में लिखा हैं 
कि हमारे जैन मुति भूख, प्यास वर्गरह 22 परिषह को जीतने 
वाले हैं. मोह को दूर करने वाले, इन्द्रियों को जीतने वाले और 
सर्व दुःख रूप आठ कर्मों का क्षय करने के लिये सतत्‌ उद्यम 
करने वाले हैं । ; 


मैं निश्चय पूर्वक कह रही हूं | सुनो, प्रथम तो आप परिषह्‌ 
को सहन नहीं कर सकते । यदि आप में परिषह सहने की 
शक्ति होतो तो किल् लिय्रे एक हो सुबदायक स्थात पर पड़े 
रहते । आपको तो स्वंदा विचरण करते रहना चाहिये | भारत- 
वर्ष में बहुत से ऊसर क्षेत्र हैं, उनमें कष्ट सहन कर विचररण 
करता चाहिये और वहां के श्रावकों का उपकार करना 
चाहिये । इससे सिद्ध होता है कि आपमें यह पहला लक्षण भो 
नहीं है । 

दूसरा आप मोह रहित भी नहीं हैं ! यदि आपने मोह को 
दूर किया होता तो फिर आप इस नगर, इस सुन्दर उपाश्य 
और यहां के रागी श्रावकों के परिचय को क्यों नहीं छोड़ते ? 
यह आपकी मोह दशा को सूचित करता हैं । 


तीसरा आप इन्द्रियों को जीतने वाले हैं या नहीं यह तो 
आप स्वयं ही विचार करें। कदाचित्‌ काम इन्द्रिय को जीतने 
वाले हो सकते हें पर अन्य इन्द्रियों को जीतने वाले तो नहीं 
हो है । आपको अच्छो-अच्छी वस्तुएँ नेत्र द्वारा देखती पसन्द 


हैं, मीठे-मीठे राग और गायन कान ने सुनना अच्छा लगता हैं, 
उच्च प्रकार का आहार-पानो-खाना-पीना पसंद है, और स्पर्श 
इन्द्रिय को सुख देने के लिये कोमल हाथों से पर दववाना और 
शरीर पर मालिश करवाना पसंद है। यह सब देखते हुए 
आपकमें जितेन्द्रिययन कहाँ रहा ? जब आप जितेन्द्रिय, मोह को 
जीतने वाले और परिषहों को सहन करने वाले नहीं हैं, तब श्राप 
आठ कर्मों का क्षय करने के लिये उद्योग कैसे करेंगे ? 


दीक्षाकुमारी के वचन सुनकर पन्यासजी आदि सभी साधु 
निस्तेज हो गये और अपने दोषों के लिये हृदय में पश्चाताप 
करने लगे । थोड़ी देर बाद पन्यासजी ने विनय पूर्वक कटद्दा, 
'महादेवी । आपके वचन यथारे हैं। आपके कथनानुसार हम 
वास्तव में शुद्ध जेन मुनि नहीं है, ऐसा सिद्ध होता है । महा- 
माता ! अरब उसके बाद की गाथा का उपदेश देने की कृपा 
करें ।” 

दोक्षाकुमारो ने सोत्साह कहा, “मुनियो ! उपयुक्त गाथा 
में जो सुनियो के गुणा बताये गये हैं, उसके अनुसार आचरण 
करने वाले मुनियों को क्या फल मिलता है, वह आप सुनें । 
जो मुनि उद्दं शिक आदि कठिनाई से छोड़ने योग्य अनाचारों 
को त्याग कर यथार्थ मुनि धर्म का पालन करते हैं और दुःसह 
परिषहों को सहन कर भली प्रकार स्वधर्म का पालन करते हैं, 
वे सौधर्म वगैरह देवलोक में जाते हैं और कई कम रूप रज से 
मुक्त होकर इस लोक में हो सिद्ध बनते हैं |” 


इस समय धरम विजय नामंक एक मुनि ने प्रइन किया, 
“महामाता ! आपने कही कि जो सुनि अपने धर्म का शुद्धता 
मे पालन करते हैं वे देवलोक में जाते हैं, वे देवलोक में जाकर 
क्या करते हैं, अन्त में उनका क्‍या होता है ? ” दीक्षाकुमारो ने 
प्रेम से कहा, “मुनि ! आपने जो प्रश्न किया, उसी विषय में 
महामुनि शय्यंभव स्वामी ने निम्न गाथा कही है-- 


“खवबित्ता पुव्व कम्मांइं, संजमेरा तवेश य। 
सिद्धिमग्गेमणुप्पत्ता, ताइणो परिरिव्युडेक्तिवेमि ।। 


वो साधु देवलोक के सुख भोग कर फिर वहाँ से इस लोक 
में जन्म लेते हें। फिर संयम और तप द्वारा पूर्व कर्मो का क्षय 
कर मोक्ष मार्ग को प्राप्त होते ई तथा छः काय-जीवों का 
पालन करते हुए सिद्धि को प्राप्त होते हे । 


है मुनियो ! देवलोक में गये हुए साथु वहां देवलोक 

की मर्यादा के अनुसार रहते हैँ फिर वहाँ से निकल कर बावस 
मनुष्य लोक में जन्म लेते है, वहां 70 प्रकार के संयम को 
ग्रहण कर 2 प्रकार की तपस्या करते हैं। उससे पूर्वभव के 
कर्मों का नाश कर, काय जीवों का पालन करते हुए मोक्षमार्ग 
को प्राप्त करते हैं । इस पर से श्रापको समझता चाहिये कि 
पाँच महात्रत धारण करने वाले आप लोग कितनी उच्च 
स्थिति को प्राप्त कर सकते हे | चारित्र का कैसा परम प्रभाव 
है, उसकी कंसी महत्ता हे कि जिसका आराधन करने वाले आप 
लोग शीघ्र मोक्षमार्गं को प्राप्त करने वाले बन सकते हैं । ऐसे 
चरित्र को धारण कर झाप उसकी तरफ उपेक्षा रखें यह कंसी 
बुरी बात है ? मुनियो ! आपने घर द्वार छोड़कर, सम्व न्धियों 
का त्याग कर मेरे इस स्वरूप (दीक्षा) को ग्रहणा किया है, फिर 
यदि आप उसका दुरुपयोग करें तो आपसे अधिक अल्प बुद्धि और 
किसे कहा जाय ? ग्रव अपने मानसिक विचारों को शुद्ध करें और 
इस निर्मल चारित्र को प्रशंसित करवाने का प्रयत्त करें । वार- 
बार ऐसा अवसर नहीं श्रायेगा । आप तो जानते ही हैं कि यह 
भरत क्षेत्र, मनुष्य जन्म, श्रावक कुल, जैन धर्म और चारित्र प्राप्त 
करता कितना दुलेभ है ? कभी इन सबके मिलने पर भी यदि 
स्वस्थ दरीर तन मिला हो तो ये सब क्या काम के ! आपको तो 
बह भी प्राप्त है। आपके शरीर हृष्ट पुष्ट हैं और सब प्रकार 
की दरीरिक शक्ति दिखाई देती हैं । फिर भी आप प्रमादवश 
अपने चारित्र धर्म की उपेज्षा करें, यह कैसी भूल; है, अब भी समय 
है, आप अपने कत्त व्य को याद करें और उसमें पूर्णरूप से साव- 
धान बनें, जिससे आपक़ों बहुत लाभ होगा । मुनियो ! में अपना 
कत्त व्य पूरा कर अब यहां से जारहीं हूं, आप मेरे उपदेश को नहीं 


घूऊेंगे ऐसी आशा है | दशवेकालिक सूत्र का 'क्षुल्लकाचार 
कथा सामक तोसरा अध्ययन रत्न की भाँति आपके म॒न-मंदिर 
में स्थापित होना चाहिये, ओर सर्वेदा उसका मनन करते रहिये। 
विशेष मुझे कहते हुए हुए होता हैं कि आपके ये वरिप्ठ गुरु 
पच्यासजी एक विद्वात मुनि हैं । ऐसे विद्वान गुरु का आपको 
जो साथ मिला है, वह आपके धराममिक उदय का बहुत बड़ा 
योग है । इनके समक्ष 'दशवैकालिक सूत्र' का संपूर्ण अध्ययन 
करें। जिस प्रकार आहत धर्म का उदय हो, जैन धर्म 
की पवित्र भावना के प्रभाव की प्रशंसा हो और भारत की 
चारों दिशाओं में जैन धर्म को उज्ज्वल कार्ततत जैसी हैं बेसी ही 
कायम रहे, इसका प्रयत्न करिये ॥ आईत धर्म और श्रावक संघ 
की सझ्‌ कीति का आधार आपके ऊपर ही हूँ | तथास्तु ।” 


वरिष्ठ गुरु पन्‍्यासजी का हृदय ज्ञान से भूपित था पर 
सानसिक संस्कार में मंद था । दीक्षाकुमारो क्रे उपदेश ने उनके 
हृदय में अ्रसर किया पर संस्कार के बल विना वह असर 
स्थिरता को प्राप्त नहीं कर सका, अत: वे बरिष्ठ मुनि अपते 
हृदय में विचार करने लगे, 'अहा ! दिव्य स्वरूप दीक्षाकुमारी 
ने जो कुछ कहा वह यथार्थ है, वर्तमान काल में सब साधुओं 
की स्थिति ऐसी ही हो गई है, पर इसमें साथुओं की ग्रपेक्षा 
अधिक दोष वर्तमान काल का है । जब समय ही वदल गया तब 
विचारे साधु क्या करें ? श्रावक भी कालानुसार वर्तंत करने 
लगे हैं, कई क्षेत्रों में श्रावकों की स्थिति बदल गई हैं वे ऊपर 
से तो अच्छी भावना का प्रदर्शन, करते हैं, पर अन्दर से क्तुछ 
और ही होते हैं । इससे जो अच्छे क्षेत्र होते हैं जहां श्रावक्तों में 
युद तथा धर्म पर अच्छी श्रद्धा होती है, ऐसे क्षेत्रों में ही 
साधुओं को अधिक रहना पड़ता है। दीक्षाकुमारों वतेमान 
काल के प्रभाव से अनभिन्ञ हैं, वे तो पूर्व के उत्तम काल के 
भभाव को देख रही हैं, पर वर्तमान में देश-काल कितना बदल 
गया हैं, इसका विचार उनके ह्रदय में: नहीं आता। यदियवे 
वर्तमान काल के स्वरूप को यथार्थ स 


् मभझती होती, तो उनके 
मुह से साधुओं के लिये ऐसे कठोर शब्द सहीं निकलते |” 


ऐसा विचार कर पन्यासजी ने अपने मन में उत्पन्न हुए 
अच्छे विचारों को शिथिल कर दिया जिससे अपनी प्रवृत्ति में 
सुधार करने की जो थोड़ी इच्छा हुई थी वह भी शान्त हो गई । 


थोड़ी देर बाद उन्होंने अपने शिष्यों को संक्षेप में कहा, 
“दिष्यों ! दीक्षादेवी हमको यथार्थ बोध देकर चली गई हैं, 
उनके प्रत्येक वचन अक्षरश: पालन करने योग्य हैं तथापि 
अपने को देश-काल के अनुसार प्रवर्तव करना चाहिये क्‍योंकि 
वरतंसान काल कैसा चल रहा हैं इस विषय में जैसा अनुभव 
हमको है, वैसा उस पवित्र देवी को कहाँ से हो सकता हँ? वह 
महादेवी सर्वदा उत्सपिणी काल को ही देखती है पर यह समय 
काल का हूँ । इस काल में चतुरविध संघ॑ की स्थिति ही अलग हो 
अवसरपिणी गई है । साधु-साध्वी, श्रावक और श्वाविका श्रलग 
स्वरूप की धारणा कर रहे हैं। जैसे श्रावक-श्राविकाएँ होंगे 
वेसे ही साधु-साध्वियों को होना पड़ेगा, तथापि अभो तो अपने 
को इस श्रद्धालु नगर को छोड़ना ही पड़ गा । इस नगर के विशेष 
परिचय से अपने को जितनी हानि हुई हे, उतना ही लाभ भी 
हुआ है । है शिष्यों ! आपने जो इतना अभ्यास किया है, वह इस 
क्षेत्र का ही प्रताप हैँ । एक स्थान पर रहे बिना विद्या अध्ययन 
नहीं हो सकता, इसके अलावा ज्ञान के साधन पुस्तकें, कागज 
लेखनी, स्याही आदि जो प्राप्त हुए हे वे चिर काल से यहाँ 
रहने से ही प्राप्त हुए हैं । अभी तो इन महादेवो के बचनों को 
मान देने के लिये अपने को यहां से बिहार कर अन्य स्थान 
में विचरण करना चाहिये, फिर श्रागे कया होगा जो देखा 
जाएगा । 


इस प्रकार कह कर वे पन्यासजी दूसरे हो दिन अपने 
शिष्यों सहित वहां से विहार कर गये । उनके कितने हो प्रबुद्ध 
शिष्यों का हृदय संस्कारी था अत: उन्होंने अपने मन में दीक्षा- 
देवी के उपदेश के अनुसार चलने का निश्चय किया । 


प्रवास (4) 


बसंत ऋतु का आरंभ हो चकुका था इसी समय पवित्र 
धर्ममाता दीक्षाकुमारी बसंत की शोभा का अवलोकन करती 
हुई मार्ग में चल रही थी । उसी समय दो मुनि विहार करते 
हुए जा रहे थे । उनके साथ दूसरे दो व्यक्ति सिर पर गठड़ी रखे 
चल रहे थे । विहार करते हुए मुनि जब थक जते 'तब रास्ते 
में किसी छायादार वक्ष के नीचे वैठ जाते और वे दोलों वर्यात्तः 
गठड़ियों को नीचें रखकर मुनियों के पैर दवाने लगते । 


4 इस प्रकार सुख-विहार करते दोनों मुनियो को देखकर 
'दीक्षाकुमारी आकाश से नीचे उतरी और उतके सामने निम्न 
गाथा बोलने-लगीज-- ह 


4083, निहित्ते, जहां जल तं घड॑ 'विशासिद । 
इय सिद्ध त रहस्से, अप्पाहारं विशासेइ वा 
थोड़ी, देर :बा 


द ही'उस गाथा की व्याख्या हिंन्दी - सें 
प्रकट हुई / ; ह | 


“जैसे कच्चे घड़ में डांला हुआ जल उस घड़े को. नष्ट 

ता है, वैसे ही सिद्धान्त का रहस्य यदि किसी अल्प बुद्धि 
वाले को बताया जाय तो उसी का नाजझ कर देता है, अर्थात्‌ 
बह अपने निश्चित लक्ष्य की तरफ नंहीं बढ़ सकता।”? ह 


“जैसे कच्चे, घड़े में पात्री डालने से बह घड़ा ही गलंकर 
समाप्त 'हो जाता है बैसे ही यदि अयोग्य मुनि को सिद्धान्त 
का रहस्य समझाया जाय तो वह उसे नुकसान पहुंचाता है ॥ 
आपने ज़न आगमों को भली प्रकार वाचन किया है और स्वयं 
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उनका अ्रध्ययन किया है तथा दूसरों को भी उसका अ्रध्यापत 
कराया है। आपकी अपक्व बुद्धि में उसका उपयोग नहीं रहा, 
यदि उसका सच्चा उपयोग रहता तो ऐसा सुख-बिहार क्‍यों 
करते? जैन मुनि कितने कठिन परिषह्दों को सहन कर विचरण 
करते हैं, उन्हें अपने विहार के समय साथ में कंसा परिग्रह रखना 
चाहिये, यह जानते हुए भो आ्रापकी यह प्रवृत्ति कितनी विरुद्ध 
'है, इसका विचार करो । इतने अधिक परिग्रह की गठड़ियें 
साथ में:रखत्ता: और उन्हें ढोने, के लिये मजदूर रखना, यह क्‍या 
'मुनियों का आचार कहलाता है? वतंमान काल -में आप लोगों 
'में ऐसे अनाचार की प्रवृत्ति देखकर मुर्क बहुत ही अफसोस 
'होता है ।' है साधुओ ! जररा.विचार करो, ओप़्का प्राचीन 
आच रखा कैसा था. ?. आपके -पूर्वज किस प्रक़ार , परिप्रह सहन 
करते थे ? और ,कैसा : निर्दोष विहार करते थे ? ,उस प्राचीन 
समय को याद कर आप अपने इस वतेमान आचरण को 
धिक्कारिये । आपके जैसे आागम . के रहस्य को जानने वाले 
मुनि जब ऐसे दुराचार का सेवन करें, तब फिर सदाचार का 
सत्कार कौन करेगा ? फिर जब आप थक जाते हैं तब आपको 
पैर दुबवाने पड़ते हैं । क्षरा-क्षरा पर--पैर दबवाते हुए और 
मजदूरों द्वाद्ग,अपने ,परिग्रह के बोफ की- ढुलाई करवाते हुए 
आपके विहार को देखकर अन्य धर्मावलम्बी आपकी निनन्‍दा 
क़रेंगे !. आपके पूर्वज जैन.अनगारों. ने जो धर्मकीति आज तक 
इस भारत भूमि पर फंलाई है, उनका यशोगान जो भारतीय 
प्रजा आज तक भी कर रही है, उनकी कीति को .क़लरूुंकित 
करने के लिये आप उद्यत हैं । मुनियो ! ऐसी प्रवृत्ति: में जैसे 
आप दोष पात्र हैं वेसे ही आ्रापके रागी श्रावक भी दोष पात्र हैं 
जो कि रागासक्त होकर अपने अनगार ग्रुरुओं को गृहस्थ दशा 
की ओर प्रेरित करते हैं और उनके साधु धर्म को खंण्डित 
करने को तत्पर होते हैं, वे वस्तव में घिक्कार के पात्र हैं । 
आपको - सब प्रकार की मदद करने की इच्छा से बे स्वार्थी 
श्रावक स्वयं डूबते हैं और दूसरों को भी डुवाने को-तैयार 
रहते हैं। यादि वे अपने: कत्त व्य को भली प्रकार.सममभते होते 


तो आपको ऐसे दराचार में क्‍यों घसीटते ? आपके. परिग्रह के 


बोफ को- उठाने के लिये सजदरों' की व्यवस्था-वे किस लिये. 
रते? 


है पंडित मूखे मुनियो ! मेरा" यह कटु भोषंग आंपकों 
अपध्रिय जरूर . लगेगा पर आपके अंम्तर को लंगन को यहें 
उत्त जित करेगा | आपको क्षमा धारण कर संहो प्रवत्त केरंनी 
चाहिये । मैं श्रापके हित के लिये हो कह रही हूं फिर' भी यदि 
आप उन्मत्त होकर मेरे उपदेश को मान्य नहीं कंरंगे, तो फिर 


सैं सरपिंको उचित दण्ड दू गी। जो आपके स्वरूप को' नुकसान 
पहुंचायेगा | 


: “दीक्षाकूमारी के ऐसे बचन-सुनकर मुनि लज्जा-से: नम्रःहो 
गये- और ग्लानि से. भर .उठे५ -थोडी-देर बाद उममें:से- 
एक॑ मुन्ति ने दीनतापूर्वक कहा, 'मात्ता-! ज्ञास्त, हो इये -।ःझपकी 
केया-से-ही. हमारा: निर्वाह: होता है, .यदि:आप, अपने स्वरूप-को 
वापस; लें-लेंगि--तो -हम- निस्तेज-- और:-- निर्वोर्य- हो जायेंगे .. - 


संम्रातप-! क्षमा-कर हमें उपदेश दीजिये कि हम्‌-अपने कर्तव्य - 
से: भ्रष्ट-स- हों हि हू 8 


न वा दुचन ++5 5 


-. मुतियों के ऐसे- नमन बच्चन सुनकर दीक्षादेवी, शान्त हुई. 
और उत्तके दयालु दिंल.में सुनियो, के प्रति दया भाव॑ उत्पन्न 
हुआ । उन्होंने पूछा, “मुनियो ! क्या आंप दशंवैकालिक सूत्र 
जानते हो १” 


मुंनि:-“महादेवी ! आपकी कूंपों से हम अवेनी बुद्धि 

अनुसार जानते हैं ।। की का 5 ० 
दीक्षा->उम्रके चौथे अध्ययन का क्या नाम है 9! 
मुनि-+छसका. नासे पट जीव- निकाय अध्ययन हैं 
दीक्षा-उसमें- क्रिस विषय कास्वरंज़-है-?: -. . .. 


मुनि--उसस्रें:छ:: कांय" जीवों ;का+- वर्णन हैः:ओऔर' उसकी 
रक्षा के बारे में बताया गया है । 


दीक्षाकुमारी ने उत्साह पूर्वक कहा. “मुनियों ! सर्वप्रथम 
आपको छु: काय जीवों की सर्वेदा रक्षा करती चाहिये। 
पृथ्वीकाय, अप्काय, तेजस्काय, वायुकाय, वनस्पतिकाय और 
त्रसकाय, इन छ: प्रकार के जीवों को अ्रभयदान देकर इन्हें 
बचाना, यह साधु का सर्वश्रेष्ठ धर्म हैं। इसमें से जो पृथ्वीकाय 
जीव हैं, इसके बारे में आपको वहुत सूक्ष्म ज्ञान रखना चाहिये 
शायद आपको शंका हो कि पृथ्वी में जीव कैसा हो सकता है ? 
तो ज्ञापको इस झंका को दूर करना चाहिये क्योंकि ज्ञानों 
भगवान ने पृथ्वी को सचित्त कहा है अर्थात उसमें जीव का 
लक्षण चेतन्य रहा हुआ है। पृथ्वी में एक जीव नहीं अनेक 
जीव हैं । वे जीव अंगुल के असंख्यात्त भाग प्रमारा अवगाहना 
में रहे हुए हैं। फिर वे अलग-अलग भी हैं । इस समय एक 
मुनि ने हाथ जोड़कर कहा, “महानुभावा ! यदि ञ्रापकी आज्ञा 
हो तो मुझे यहां एक शंका उत्पन्न हुई है, उसके बारे में पूछू ? 
दीक्षाकुमारी के आजा देते पर मुनि ने कहा, “हे दयालु माता ! 
आपके कथनानुसार यह सचित्त प्रृथ्वो जीव पिंड रूप है। इस 
पृथ्वी पर जब साधु मलोत्सग्ग क्रिया करेगा तब पृथ्वीकाय 
जीवों का नाश जरूर होगा और यह किया पृथ्वी पर करने के 
आलावा दूसरा कोई उपाय भी नहीं है । यदि ऐसा है 
तो फिर साधु अहिंसक कैसे रहेगा ? फिर प्राणातिपात 
विरमरा' नामक साधु काजो प्रधान धर्म है उसका तो नाश 


होगा ही ॥” 


मुनि को इस शंका को सुनकर दीक्षाकुमारी ने कहा - मुनि ! 
आपकी यह शंका वास्तविक हैं। इसके लिये शास्त्रकारों ने 
वहीं पर स्पष्टोकरणा भी कर दिया है | जो प्रृथ्वी दस्च्रोंसे 
परिरित की हुई है वह अचित्त है और जो परिरिणत नहीं है 
वह सचित्तः है । अत: जो पृथ्वी हल आदि झस्त्रों से परिर्िित 
होने से अचित्त हो चुकी है, उस पर मल-मूत्र का त्याग करने से 
हिंसा नहीं होती और इसीलिये साधु के अहिंसा धर्म का लोप 
नहीं होता । क् 


दूसरे मुनि ले शंका की-'महादेवी ! यद्यपि हमें 'शस्त्र शब्द 
का अर्थ हमारी अल्पवुद्धि के अनुसार ज्ञात है तथापि आपके 
मुख से सुनने की इच्छा है. अतः आप समझाने की कृपा करें ।* 


दीक्षादेवी ने प्रेम पूर्वक कहा “जो जिसका नाश करे वह 
उसका शस्त्र कहलाता है| संसार में भी तलवार आदि शरीर 
का शस्त्र प्रसिद्ध है। यहां पर पृथ्वी के शस्त्र का विचार करना 
है । पृथ्वी के शस्त्र तीन प्रकार के हैं । एक स्वकाय शस्त्र, दूसरा 
परकाय शस्त्र और तीसरा स्वकाय-परकाय शस्त्र । इसमें 
काली सिट्टी सफेद मिट्टी का स्वकाय शस्त्र है। जल तेज वबगरह 
पथ्वी के परकाय शस्त्र हैं। जैसे काली मिट्टी सफेद मिट्टी जल 
में मिल कर जल को काले रंग का कर देती है। अत: काली 
मिट्टी सपेद मिट्टी सहित जल की स्वपरकाय शस्त्र कहलाती है । 
इस प्रकार शस्त्र परिणीत पृथ्वी अचित्त है | इसी प्रकार, जल 
वायु तेजस्‌ आदि कार्यो को भी समझना चाहिये ।” 


है मुनियो ! इस प्रकार छः काय जीव की हिंसा जिससे: 
होती है ऐसे आरम्भ को साधु नहीं करते, न दूसरों से कराते हैं 
ओर न ही उसका अनमोदन करते हैं । जैन मुनि चारित्र को 
ग्रहरा करते समय ऐसी प्रतिज्ञा .करते हैं .कि जहाँ तक मेरे. 
शरीर में प्राण है, वहाँ तक तीन प्रकार के दण्ड को मन, वचन, 
काया से न करू गा, न कराऊ गा, न उसका अनुमोदन करू गा ।- 
ऐसी प्रतिज्ञा लेकर ही वे पांच महाक्नतों को स्वीकार करते हैं । 


है सुनियो ! इस छः: जीवलनिकाय अध्ययन में पाँच महात्रतों 
का जो वर्णन किया गया है उसे आप जानते ही होंगे । इसलिये 
उस पर विवेचन करने की मेरी इच्छा नहीं है । झ्ाप विद्वान 
हैं इसलिये आपके सभी ब्रत निर्दोष होने चाहिये तथापि उनमें 
से एक ब्रत का लोप होते हुए देखकर मुझे कहना पड़ता है । 
आपका जो अपरियग्रह नामक ब्रत है वह दूपित होता हुआ' 
मु सस्‍्पप्ट दिखाई दे रहा है। क्योंकि आप ये.परिग्रह की 
गठड़ियें बाँधकर मजदूरों द्वारा उनको ढुलबाकर विहार कर 


रहे हैं । जो वस्तुएं आपके निर्वाह के लिये अति आवश्यक हों 
उतनी ही वस्तुणु आपको- अपने साथ. रखनी चाहिये, उसके 
सिवाय अधिक वस्तुओं को साथ रखकर उनको मजदूरों द्वारा 
ढुलवाना निश्चय ही मुनि धर्म के विरुद्ध है । 

दीक्षाकुमारी के उपयुक्त वचन सुतकर अतिशयय लज्जित 
मुनियों ने- विनय पूर्वक कहा, “महाशया ! क्षमा करो, आपके 
वचन यथार्थ हैं। हम अपने धर्म से अ्रप्ट हुए हैं । भविष्य में 
ऐसे दुराचार का सेवन नहीं.करेगे ।. आपने हमारे ऊपर बहुत 
बड़ा उपकार किय्ना है । यदि आपप्र के प्रत्यक्ष दर्शन न हुए होते 
तो-हम कभी भी अपने इस दुराचाह को दूर नहीं कर सकते 
थे | हमारे रागी श्रावक हमें साधु धर्म से अष्ट करने को तत्पर 
हैं और हम जानते हुए भी « भ्रष्ट होने को उद्यत हैं । महादेवी 
यह वतंमान काल का ही प्रभाव है-।: जितने भी विद्या और 
ज्ञान से विभूषित अग्रणी मुनि कहलाते हैं, वे अधिकांश धर्महीत 
दृष्टि गोचर होते हैं और जो अल्पबुद्धि वाले और अविद्वान 
साध हैं, उनमें फिर. भी थोड़े बहुत - अंश में धम दिखाई , देता 
है । अतः: इस अवसर्पिशणी काल का ही यह : विशेष प्रभाव 
है कि-जहां झल्पज्ञता है : वहां'धर्म है. और जहां विशेषज्ञता है 
वहाँ अधर्म है। सादे और अधिद्वान मुनियों के हुदय में >पत्ते- 
चारित्र के,लिये जेंसा आदर मान: है वेसा आदर आडसम्बर- 
वौले विद्वान साधुओं के.हुदय में: चारित्र: के प्रति दिखाई नहीं 
देता । हे चरित्रेश्वरी ! अब कृपा कर हमें उपदेश दें.। आपके 
मुख से निसृत उत्तम उपदेश से ही हमारे चारिन्न जीवन का 
उद्धार होगा । हैं 


मुनियों के ऐसे वचन सुनकर - दीक्षाकुमपड़ी) प्रसन्न हो' गई 
ओऔर- मधुर ध्वनि :से बोली; “ऋषियो” ! आपके: यह 'बचन . सुन- 
कर मेरा हृदय संतुष्ट हुआ । अन्न आप.अपनेः कत्तःव्य, के. प्रति 
पूर्ण रूप से जागृत हुए: हैं, ऐसा आपके वचनों से? सुक्ते खतीत 
होता है। अब मुझे आपको “दशवैकालिक-' सूत्र” के: चौथे: 
अध्ययन -में वरित धर्म का. उपदेश द्वेता/चा हिसे । सद्याप्ति आपने: 


'इंस महा सूत्र का अध्ययन किया है, तथापि आप उसके रह 
को नहीं समझ सके हैं, ऐसा मुझे कहना पड़ रहा है । मुनियो ! 
सुनो, जिस प्रकार उसमें षट्जीवनिकायं ' की रक्षा करने प्झौर 
पांच महाव्रत धारण कंरनें का 'आपका' मुनि धर्म का वर्शन है, 
उसी प्रकार उन छःकाया को यत्नो करते को भीः मुनि धर्म 
'कहा गया है । पांच मंहान्नत जैसे ही एक छठा ब्रत भी है जो 
रात्रि भोजन के नाम से वरणित है, वह तो-आप अली प्रकार 
जानते ही होंगे, अतः उस,विषयं पर अधिक कहने की मेरो 
इच्छा नहीं है । .फिर भी यत्ता धर्म के बारे में आपसे संक्षेप में 
कहती हू, उसे ध्यान से सुनिये-- 3 
प्रथम पृथ्वीकाथ जीव की विराधना न हो, उसके लिये 
आपको हंमेशंव सावधान रहना व्वाहिये । खान 'और नदी तट 
, की मिट्टी बड़ा प्रेत्थर, छोटों पत्थर, सचित्त मिट्टी की उड़ती 
. रज से मलिन हुए शरीरं, वस्त्र या पात्र. को हाथ, पांव, लकड़ी, 
कोल, अंगुली, लकड़ी या लोहे की सलाई से रगड़ना नहीं, एक 
- स्‍थान से दूसरे स्थान पर पटकना नहीं, भेदन करना नहीं । 
“बसे ही.यह सब दूसरों से न करवाना 'न उसको अनुमोदन 
“करना चाहिये । है मुनियो ! कितने ही प्रमादी साधु इसं विषय 
में चांहिये जितना उपयोग नहीं रखते जिससे वे अपने अचार 
से- अष्ट होते हैं । बह 


द्वितीय अप काय जीव की 'यत्ना के लिये भी आपको 
. सावधान रहनक् चाहिये । बावड़ी, कुओ, तालाब, नदी, भरने 

का पान्ती, बे का पोली, बादल का पानी, झस का पाती, 
'घास'पर रहा हुआ पानी “यां वर्षा का पानी, यह सब प्रकार 
.. का पानी शरीर या वस्त्र से स्पर्श नहीं करना, नः पीता, न 

मटकना/औरं न तंपाना .ही चाहिये ५ चैसें होन्‍न तो यंहसब 
दूसरों से करवाना चाहिये और न ही उसका ग्रनमोदन्तः करना 
चाहिये | मुनियों ! इस . प्रवृत्ति -के बारे में सुझे अंधिकांश में 
संतोष- है. फिर” भी कभी. प्रमादवश भी इस द्वराचार का 
सेवन न करें । ६ 


हक 


रहे हैं -| जो वस्तुएं आपके निर्वाह के लिये अति आवश्यक हों 
उतनी ही वस्तुए आपको- अपने साथ. रखनी चाहिये, उसके 
सिवाय अधिक वस्तुओं को साथ रखकर उनको मजदूरों द्वारा 
दुलवाना निव्चय ही मुन्ति धर्म के विरुद्ध है । 


दीक्षाकुमारी के उपयुक्त वचन सुनकर अतिनय लज्जित 
मुनियो ने-विनय पूर्वक कहा, “महाशया ! क्षमा करो, आपके 
वचन यथार्थ हैं । हम अपने धर्म से अ्रष्ट हुए हैं। भविष्य में 
ऐसे दुराचार का सेवन नहीं.करेंगे ।. आपने हमारे ऊपर बहुत 
बड़ा उपकार किया हैं । यवि आप के प्रत्यक्ष दर्शन न हुए होते 
तो-हम कभी भी अपने इस दुराचार को दूर नहीं कर सकते 
थे । हमारे रागी श्रावक हमें साधु धर्म से .अ्रष्ट करने को तत्पर 
हैं और हम जानते हुए भी अ्रष्ट होने को उद्यत हैं । महादेवी 
यह वर्तमान काल का ही प्रभाव है-।, जितने भी विद्या और 
ज्ञान से विभूषित अग्रणी मुनि कहलाते हैं, वे अधिकांश धर्महीत 
हृष्टि गोचर होते हैं और जो अल्पवुद्धि वाले और अविद्वान 
साध हैं, उनमें फिर. भी थोड़े वहुत . अंश में धरम दिखाई, देता 
है । अत: इस अवसपिरशी! काल का ही यह * विशेष प्रभाव 
है कि-जहां अल्पज्ञता है : वहाँ-धर्म है. और जहां विशेषज्ञता :है' 
वहाँ अधर्मः है । सादे और अविद्वान मुनियों के. हृदय में #पत्ने* 
चरित्र के;लिये जेसा आदर मान: है वेसा आदर आडम्बर 
वाले विद्वान: साधुओं के-ह॒दया'में:वारित्र: के प्रति दिखाई त्हीं 
देता । हे.चरिजत्रेश्वरी ! अब हक्वपा 'कर हमें उपदेश दें-। आपके 
मुख से निसुत उत्तम उपदेश से ही हमारे 'चारिनत्र जीवन का 
उद्धार होगा ।” है ् | 


“. मुनियों के ऐसे वचन सुनकर - दीक्षाकुमपरीः प्रसन्न, हो' गई 
और. मधुर ध्वनि:से बोली; “ऋषियो* ! आपके. यह वचन . सुन- 
कर मेरा हृदय संतुष्ट हुआ ।. अन्नन्‍आप.अपनेः कत्तःव्य, के.प्रति 
पूर्ण रूप सेःजागृत हुए हैं, ऐसा आपके वचनों से? मु अतीत" 
होता है। अब मुर्के आपको “दशवैकालिक' सुत्न” केः चौथे: 
अध्ययन में वर्ित धर्म का. उपदेश देना/चा हिस्े 4 'सच्यापि आपने: 


“इंस महा सूतचर का अध्ययन किया हैं तथापि आप उसके 9 
को नहीं समस्य सके हैं, ऐसा म्‌झे कहना पड़ रहा है । मुनियों ] 
सुनो, जिस प्रकार उसमें पद्जीवंनिकाब की रक्षा करनेओर 
पांच महात्रत धारण कंरनें का 'आपका' मुनि धर्म का वरनि हूं, 
उसी प्रकार उन छःकाया को यत्ना करने को भी' मुनि धर्म 
कहा गया है । पांच मंहात्रत जैसे ही एक छठा ब्रत भी है जो 
राजि भोजन के नाम से वरण्णत है, वह तो आप भली प्रकार 
जानते ही होंगें, अतः: उस विषय पर श्रधिक कहने की मेरा 
इच्छा नहीं हैं। फिर भी यत्ना धर्म के बारे में आपसे संक्लेप में 
कहती हूं, उसे 'ध्यान से सुनिये-- | 


प्रथम पृथ्वीकाथ जीव की विराधना न हो, उसके लिये 
आपको हमेझंग सोवधेनन रहना व्वाहिये | खान 'और नदी तट 
की मिट्टी बड़ा प्रैत्थर, छोटों पत्थर, सचित्त मिट्टी की उड़ती 
रज से सलित हुए शरीर, वस्त्र या पात्र को हाथ, पांव, लकड़ी, 
कील, अंगुली, लकड़ी या लोहे की सलाई से रगड़ना नहीं, एक 
स्थान से दूसरे स्थान पर पटंकना नहीं, भेदन करना नहीं । 
जैसे ही यह सव दूसरों से न करवाना न उसको अनुमोदन 
करता चाहिये । हे मुनियो, ! कितने ही प्रमादी साथु इस विषय 
में चांहिये जितना उपयोग नहीं रखते जिससे वे अपने आचार 
से अष्ट होते हैं ।. नि | 


द्वितीय अप काय जीव की 'यत्ना के लिये भी . आ्रापको 
. सोवधोन रहनर चाहिये ।बावड़ी, कुआ, तालाब, नदी, ऋरने 
के वानी, बर्फ का पानी, बादल का पानी, ओस का पानी, 
घांस' पर रहा हुआ पानी यां वर्षा का पानी, यह्‌ सब प्रकार 
का पानी शरीर या वस्त्र से” स्पर्श नहीं करना, न पीता, न 
"मटकसा, और-न तंपाना ही चाहिये । वैसे होन्‍त तो यह सब 
दूसरों से करवाना चाहिये और न ही उसका झनमोदन करना 
चौहिये। मसुनियो ! इस अ्रवृत्ति के बारे में मुझे अंधिकांश में 
संतोष- है, ; -फिरः भी कभी. प्रभादवक्ष भ्षी इसे दरयाचार का 
सेवन न करें। । हि 


है सुनियों | इस प्रकार आपको छ:काय जीवों की यत्ता 
(प्रयत्न पूर्वक रक्ष।) करनी चाहिये । कभी भी इस विपम्र में 
प्रमादी नहीं होना चाहिये। कितने ही साधु प्रमाद के वश 
इस यत्ना की पवित्र क्रिया के प्रति उदास रहते हैं, वे प्रमादी 
साधु अपने धर्म से अ्रष्ट होते हैं। अतः श्राप लोगों को इस. 
अनाचांर से दूर रहना चाहिये। जो आप -अपने चारित्र 
गुण को प्रकाशित करना चाहते हों तो श्रापको इस उपदेश 
को अपने हृदय में स्थापित करना चाहिये, इतना हो नहीं पर 


सम्पूर्ण जीवन में इन नियमों से अष्ट न हों, ऐसा प्रयत्व करना 
चाहिये । 


मुनियों ! आपको हमेशा इर्यापथिक से विचरण- करना है । 
जो मुनि बिना इर्यापथिक से विचरण करते हैं, वे एक्रेंद्रिय, 
वेइन्द्रिय आदि जीवों का नाश करने से ज्ञानावर्णी आदि पाप 
कर्मो का बन्धन करते हैं, जो कि कड़वे फल को देने वाले हैं । 
जो मुनि बिना यत्ना के बैठ कर हाथ-पांव को इधर-उधर 
थुमाते रहते हैं, वे द्विइन्द्रिय जीवों का नाश करते हैं जिससे 
ज्ञानावर्णीय आदि पाप-कर्म का बन्धन होता है । इसों प्रकार 
अयत्ना से सोने, आहार करने आदि से भो बेइन्द्रिय जीवों की 


हिसा करने वाले साधु को कदु फल देते वाले ज्ञानावर्णी पाप 
कर्म का बन्ध होता है । 3 5 ५ 


है मुन्ियों ! आप इस यत्ना के लिये सावधान रहें और 
अपने चारित्र को दूषित नहीं करें । अब मुझे आपको विशेष 
रूप से यह कहता है कि कित्तने ही मुत्रि भाषा के व्यवहारः 
का उपयोग नहों रखते, जिससे ऐसा-वैसा बोलते रहते हैं, 
उनको भी सावधान रहना चाहिये । क्‍योंकि गृहस्थी की निष्ठर 
कर भाषा बोलने से एकेन्द्रिय जीवों की हिंसा संभव है जिससे 
पाप करे का बंध होता है। साधुओ ! इस विषय सें वर्तमान 
काल में विपरीत प्रवृत्ति चल रहो है, श्रत: इसमें आपको 
उपयोग रखना चाहिये । चलते, बैठते, खड़े होते, सोते, खाते 
ओर बोलते इन छ: प्रकार की क्रियाञ्रों को मुनि को बहुत साव- 


धानी से करना चाहिये | जो इन क्ियाझों में प्रमाद हो जाय तो 
पाप कर्म का बंध होता है । 


मुनिवरों ! पहले के समय में इन छ: क्रियाग्रों के विषय में 
ही प्रचार किया जाता था | प्राचीन काल में विद्वान्‌ शिष्य 
अपने गुरु से इस प्रकार के प्रश्न ही पूछा करते थे । महानुभाव 
शय्यंभव मुनि के मुख से भी ऐसे ही उद्गार निकले हैं-- 


'कहं चरे कहं चिट्ट, कहं आसे कहँ सए । 
कहूं भु जंतो भासंतो, पाव॑ कम्मं न बंधई ॥।* 


“मुनि कैसे चलें, कैसे खड़े रहें, कैसे बैठें कैसे सोयें, कैसे 
भोजन करें, और कंसे बोलें कि जिससे उनको पाप कर्म का 
बंध न हो ।” 


इन उद्‌गारों का विचार करिये। इन छ: क्रियाओं में 
मुनि को कैसी प्रवृत्ति करनी चाहिये, ऐसे मुनि के आचार को 
प्रमाद से भूलकर स्वतन्त्रता से प्रवृत्ति करते वाले अनगार 
कितने दोष पात्र वनते हैं ? उनकी यह प्रवृत्ति उन्हें उनके धर्म 
से भ्रष्ट करती है । उपयुक्त प्रश्न के उत्तर में शय्यंभव मुनि 
के मुख से निम्नोक्त उद्गार निकले हैं-- 


“जयं चरे जय॑ चिट्ठ , जयं आसे जय॑ सए । 
जयं भू जंतों सासंतो, पावं कम्म न बंधई । * 


“मुनि यत्नपूर्वक चलें, यत्न से बैठें, यत्न से खड़े रहें, यत्न 
से सोये, यत्त से आहार करें और यत्नपूर्वक बोलें तो पाप कर्म 
का वंध नहीं होता ॥” 


हे मुनिवरों ! उपयुक्त कथत से आप समझ गये होंगे कि 
मुनिधर्म अथवा चारित्र धर्म का रहस्य यत्ना ही है। यत्ना के 
प्रभाव से ही अनेक मुनि मुक्ति मार्ग के पथिक बने हैं। यदि 
आपको सब प्रकार से पाप कर्म के बंध को रोकना हो, पाप की 
व्यर्थ की आय को बंद करना हो और पाप के प्रसंग से ही दूर 


रहना हो, तो आपको सभी प्रारिययों को अपने समान जानना 
चाहिये उनके प्रति वीतराग के उपदेशानुसार प्रवृत्ति करते हुए 
प्राशातिपात आदि आख्रव दवारों को रोकना चाहिये। इस 
प्रकार की प्रवृत्ति से ही आपके ज्ञानावरणादि पाप कम का 
बन्ध नहीं होगा । 


मुनियो ! मेरे इस दया धर्म के उपदेश से आप ऐसा नहीं 
समझ लेना कि साधु मात्र दया पालने से कतार्थ हो जाते हैं 
उसको और कुछ करने की आवश्यकता नहीं । जैसे दया पालना 
आपका मुख्य कत्त व्य है, बसे हो ज्ञानाभ्यास करने से आपका 
चारित्र अलंकृत होगा क्योंकि ज्ञानाभ्यास आपका सच्चा 
आभूषण है । अत: आपको सदा ज्ञानाभ्यास करना चाहिये | 


इस विषय में मुनि शय्यंभव सूरि अपने उदगार निम्न गाथा 
में कहते हैं--- - 


“पढे नारा तभ्रो दया, एवं चिट्ठई सब्व संजए । 
 अज्ञाणी कि काही, किया नाही सेआ् पावर ३ 


इस गाथा का भावार्थ आपको स्वेदग मनन करना चाहिये । 
साथु को पहले ज्ञान संपादन करना चाहिये, फिर दया का 
पालन करना चाहिये, क्योंकि ज्ञान से जीव-अजीव शआंद्रि के बारे 
में जानकारी होती है अ्रत: उसके बाद ही उनकी दया पाली 
जा सकती है । इससे सिद्ध होता है कि ज्ञान पूर्वक ही दया का 
पालन हो सकता है । इस प्रकार ज्ञान पूर्वक दया पालने बाला 
साधु स्व प्रकार से संयमी बनता है । जो सुनि इसके विपरीत 
जीव-अजीव के ज्ञान से रहित हो, वह क्या -कर सकंता है ? 
क्योंकि ज्ञात रहित मुनि तो अंधे के समान है, किस काये में 
प्रवृत्ति करना और किससे निवृत्त होना, यह जो वह अज्ञानी 
जानता ही नहीं । यदि वह अज्ञानी साधु कभी कुछ कार्य में 
भ्रवृत्त हो तो भी यह पुण्य है या पाप, इसकी जानकारी उसे 
केसे हो सकती है ? अतः है मुनियों ! आपको ज्ञानाभ्यास 
तो सर्वदा करना ही चाहिये । ज्ञानाभ्यास 'कैस उपयोगी है, 


उसका श्रवस्स-मनन कैसा उपयोगी है, इस विषय पर मुन्ति 
दब्यंभव सूरि ने निम्नोक्त सम रणीय गाथा कही है-- 


'सोच्चा जाणइ कललारणां, सोच्चा जारणइ पावगं । 
उभयंपष्पि जाणइ सोच्चा, ज॑ं सेये त॑ं समासरे ।।' 


सिद्धांत को सुनकर ही कल्याण की जातका री हो सकती है 
सिद्धांत को सुनकर ही पाप की जानकारी हो सकती है, सिद्धांत 
को सुनकर ही श्र यस्कर और पअश्र यस्कर (पाप और पुण्य) 
दोनों की जानकारी होती है, इस जानकारी से ही कल्याण 
की ओर प्रवृत्ति होती है । इसके साथ ही ज्ञान रहित मुनि को 
कैसी अवस्था होती है, इस विषय में भी उन महानुभाव ने 
दूसरी गाथा कही हैं-- 


“जो जीवे वि न यारोइ, अजीबे वि न याणेइ । 
जीवाजीवे अ्रयारांतो, कहं सो नाहीइ संयम ।। 


जो मुनि जीव को भी नहीं जानता और अ्जीव को भी 
नहीं जानता श्रर्थान्‌ जो जीव-अ्रजीव के भेद को नहीं समभता, 
वह संयम का पालन कैसे कर सकता है ? 


मुनियों ! इस गाथा के भावार्थ से यह सूचित होता है कि 
सिद्धांत के ज्ञान बिना संयम का ज्ञान नहीं हो सकता। जो 
जीव को, अ्रजीव को और जीवाजीव (मिश्रित) को जानता है, 
वही संयम का पालन कर सकता है । 


है मुनियो ! यदि आपको अपना संयम झुद्धता से पालन 
करना हो, अपने निर्मल चारित्र को प्रकाशित करना हो और 
इस सानव जीवन को, जिससें भी विशेषकर इस मुनि जीवन 
को, सार्थेक करना हो तो आप पहले' सिद्धांत का ज्ञान संपादन 
करें । 


ज्ञान का बहुत बड़ा फल है । यह अपने आराधक को 
सिद्धावस्था तक पहु चाता है और इस संसार के दु:ःखदायक 


कमे बंध से मुक्त कराता है | इसी विषय में महामुन्नि शय्यंभव- 
सूरि ने अपने सुविचार 'दशवैकालिक सूत्र को गाथाओरो में 
बॉणित किये हैं, जिनका भावार्थ मिम्नोक्त है, जो आप च्यान- 
पूर्वक सुनें-- 


जब आप जीव-भ्रजीव को जानेंगे अर्थात्‌ सब प्रकार के 
जीवों की देव, तिर्यंच और नारक झादि गतियों की जानकारी 
होगी तो इन चार गतियों में जाने के कारण को जानने की 
इच्छा भी होगी । तब इन चार गतियों के कारण रूप, पाप, 
पुण्य, बंध और मोक्ष को भी जानेंगे । जब आपको इन गतियों क्के 
कारण की जातकारी होगी तब आप को यह भी मालूम पड़ गा 
कि देव और मनुष्य के भोग कंसे नाशवान्‌ हैं । जेब यह वात्त 
आपके हृदय के भोतर पैठ जायगी तब आप दिल से इन भोगों 
की क्षशिकता को महसूस करेंगे । फिर अपने मन में बसे राग- 
हेष आादि और बाहर के स्त्री-पुत्र आदि से विराग उत्पन्न होगा 
और तक्षी आए उसके संयोग को स्यागने का निरचय करेगे | 


- जब आप बाह्य और आभश्यंत्तर भोग के संयोग का त्याग 
करेंगे तभो आप द्रव्य और भाव से सच्चे साधु बन सकेंगे । 


है सुनियो | जब आप वास्तविक अनगार बनेंगे तब आपको 
उत्कृष्ट संवर रूप धर्स का स्पर्श होगा । उसके स्पर्श से आप 
अपने कर्म रज को दूर कर सकेंगे | यहां कर्म को जो रज की 
उपमा दी गई है, उसका कारण यह है कि जैसे रज ( मैल ) 
किसी भी वस्तु को ढक देती है, वैसे ही कर्म रूपी रज दुख वगैरह 
से आत्मा-को ढक देती है। जब आप में से यह कर्म रज दूर 
होगी तब आप सर्वलोक में व्याप्त केवलज्ञान और केवलदर्शन 
को प्राप्त कर सकेंगे, क्योंकि ज्ञानावरएीय और दर्शनावर्णीय 
कर्म के अभाव में आपको शुद्ध ज्ञान और शुद्ध दर्शन की प्राप्ति 
होगी । जब आपको शुद्ध ज्ञान और दर्शन की प्राप्ति होगी 
तब आप केवल ज्ञानी बनकर, चौदह रज्जू रूप लोक और 
अनन्त अलोक को देख. सकेंगे. । 


हे मुनियो ! आप विद्वान हैं, अत: चौदह रज्जू लोक को 
तो जानते ही होंगे, अत: इस बिपय में मैं अधिक नहीं कहुंगी । 


इतसे में ही एक मुनि बोल पड़े, “महादेवी ! हमने बहुत 

बार चौदह रज्जू लोक के स्वरूप को पढा है, पर इस समय वह 

क्रमश: याद नहीं आ रहा है, अत: आप हमें समझा ही दें तो 
. बड़ी कृपा होगी ।” 


दीक्षाकुमारी ने शांत होकर कहा--'मुनियों ! इस चौदह 
रज्ज लोक के तीन भाग हैं, स्वर्ग, मृत्यु और पाताल । वे तीनों 
मिलकर चौदह रज्ज लोक प्रमार होते हैं । सर्व प्रथम तो 
आपको रज्जू शब्द का अर्थ समभना चाहिये । यदि कोई देव 
कौतुक पूर्वक एक हजार मन का लोहे का गोला सौधर्म देव- 
लोक से पृथ्वी पर फेंके तो उसे जमीन पर गिरने में छः: मास, 
छ: दिन और छ: मुहुतं जितना समय लगेगा, इसे एक रज्जू 
कहते हैं । ऐसी रज्जू तीन प्रकार की है, ऊरध्व रज्जू, अधोरज्ज्‌ 
झौर तिर्यंग रज्जू । इनमें से प्रथम ऊर्ध्न रज्ज़ू मनुष्य लोक से 
सोौधर्म देवलोक तक है । दूसरी ऊर्ष्गन रज्ज महेन्द्र देवलोक 
से चौथे देवलोक तक है | तीसरी ऊर्ष्न रज्ज चौथे देवलोक से 
छठे लांतक देवलोक तक है । चौथी ऊर्ण्व रज्ज्‌ लांत्तक देवलोक 
से सहस्त्रवार देवलोक तक है । पांचवी ऊध्व॑ रज्जू सहस्त्रवार 
देवलोक से अ्रच्युत देवलोक तक है । छठी ऊव्वे रज्ज नवग्र - 
वेयक देवलोक तक है और सातवीं नवग्र वेयक से सिद्धशिला 
तक है ।” 


दूसरी प्रकार की अधो रज्जू नरक भूमि को लागू होती है । 
नरक की एक-एक भूमि एक-एक रज्जू प्रमाण में है। उनको 
एक साथ गिनने से अधोरज्ज्‌ भी सात होती हैं । ये दोनों मिल- 
कर चौदह रज्ज्‌ होती हैं. इसलिये यह लोक चौदह रज्जू प्रमाण 
कहा जाता हैं। तिर्यच की रज्ज भी इसी प्रकार जाननी 
चाहिये । है मुनि ! आपने तो सिर्फ तिर्यच की रज्जू बताई थी 
सिर्फ उससे चौदह रज्जू प्रमाण लोक नहीं बनता । ऐसे चौदह 


रज्जू प्रमाण लोक को केवल ज्ञानी हथेली में पड़े आँवले की 
तरह देखते हैँ | उसी प्रकार अनंत अलोक को भी जानते हैं । 


हे मुनियो | जब आप ऐसा लोकालोक को पकाशित 
करने वाला केवलन्नान प्राप्त करेंगे तब मन, वचन और काया 
के योग व्यापार को रोक कर भवोपग्राही कर्मों के क्षय कै 
लिये शलेसी ध्यान को प्राप्त करेंगे । जिस ध्यान में शैल-प्बत 
की भांति निश्चलता प्राप्त की जाती है अचुक्रम से ऐसी स्थिति 
को प्राप्त करने पर जैन योगी अन्त में कैसी स्थित्ति को प्राप्त 
होता है, इस बारे में शय्यंभव स्वामी निम्न गाथा कहते हैं-- 


“जया कम्मं खवित्ताएं, सिद्धि गच्छदइ नीरओ । 
7) 
तया लोगमत्थयत्थो, सिद्धों हवइ सासओ ॥॥ 


जव वह कर्म रूपी रज रहित हो भवोपग्राही कर्मों का 
क्षय कर सिद्ध पद को प्राप्त करता है, तब वह चौदह रज्जू 
लोक के मस्तक पर स्थित सिद्ध क्षेत्र में पहुंच कर शाइवस 
है। जाता है अर्थात्‌ कर्म रूप बीज के अभाव में जन्म-मरश 
आदि से रहित होकर नित्य सिद्धपद को प्राप्त करता है 


मुनियो ! ध्यान दीजिये, ज्ञान का प्रभाव कितना चमत्कारी 
हैं । जीव-अजीव आदि पदार्थों का ज्ञान कहाँ त्तक पहुँचाता है, 


जिनमें उपयु क्त योग्यता हो, उनके लिये ही यह सुलभ है. 
पर जो इसके सच्चे अधिकारी न बने हों, उनके लिये यह 
दुर्लभ है । इस विषय में महात्मा शय्यंभव स्वामी इसी स्थान 
पर कहते हैं-- | 


. सुहसायगस्स समरास्स, सायाउगस्स निगामसाइस्स । 
'उच्छोलणा पहोअश्रस्स दुल्लहा सुगई तारिसगस्स |॥॥' 


जो मुनि सुखास्वादक हों अर्थात्‌ शब्द, रूप रस, गंध, और 
स्पर्श इन पांच विषयों से उत्पन्न होने वाले सुख का हमेशा 
उपभोग करने वाला हो, शात्ताकुल अर्थात भविष्य में सुख की 
प्राप्ति के लिये जो चितातुर रहता हो, सूत्र में वित्त समय 


अन्त में सूत्नकार ने इस चोथे 'पटजीवलिकार्या नामक 
अध्ययन की समाप्ति करते हुए निम्नोक्त दो गाथायें कही हैं-- 


'पच्छावि ते पयाया, खि्ष्प गच्छति अमरभवणाईं | 
जांस पिश्रो तवो संजमों अर, खंती अ बंभचेरं च ॥॥ 


इच्चेअं छज्जीवरिएअअं, समदिद्वि. सयाजए ॥ 
दुल्लहं लहित्त्‌ सामन्न , कम्मुणा न विराहिज्जासि त्तिवेमि ।! 


. मुनियों ! इन दोनों गाथाओं का भावा्थे यह हैं कि जिस 
व्यक्ति को बारह प्रकार का तप, सत्तर प्रकार का सयम, क्षमा 
और बच्यचर्य प्रिय हैं, ऐसा व्यक्ति यदि ढलती उम्न में दीक्षा- 
ग्रहण करे तब भी वह संयम की विराधना किये बिना सन्मार्गे 
पर चलकर ज्ञीत्र ही देवलोक को जाता है। श्रत: सम्यक्‌ 
दृष्टि जीव इस दुर्लभ चारित्र को प्राप्त कर षद्जीवनिकाय 
अध्ययन सें कही गई यत्ता को मन, वचन, काया से पालन 
करे, पश्रमाद बश उनकी विराधना न करे । 


हे अनगारो ! इस प्रकार इस अध्ययन का फिर से मनन 
करता और उसके अनुसार प्रवृत्ति कर अपने चारित्रयुक्ते 


जीवन का सुधार करिये । इतना कहकर अब मेरी यहां से जाने 
की इच्छा है। 


दीक्षाकुमारी के ववन सुनकर उन मुनियों ने गदुंगद्‌ कंठ॑ 
से कहा--'हे धर्ममाता ! अज्नी हमें कुछ उपदेश दीजिये । 
आपके मुंह से उपदेशामृत सुनते हुए हमें तृप्ति नहीं होती ( 


दीक्षाकुमारी ने हेतु गर्भित वचन कहे---“मुनियों ! इस , 
जगत में कितने ही व्यक्ति सिर्फ भावना रखते हैं, पर उनके 
हृदय में कुछ और ही होता है । आपको यदि मेरी वाणी पर 
प्रेम हो तो उसे सुनकर जिस प्रकार आप प्रसन्न हुए हैं, उसी 
प्रकार उस पर प्रवृत्ति कर प्रसन्न होइये । जब तक सिर्फ वाणी 
में प्रवृत्ति होगी और उसकी क्रिया में प्रवृत्त नहीं किया 
जायगा, वहां तक यह सिर्फ नकली भावना दिखाता ही है। 


बहुत से अल्पवबुद्धि व्यक्ति इस प्रकार ही इस संसार को धोखा 
देते हैं। अतः आप ऐसा नहीं करेंगे । उपदेश सुनने में आपने 
जैसा प्रेम दिखाया है, वसा ही प्रेम उनको प्रवृत्त करने में 
दिखायेंगे और वर्तमान समय में आप जिस सुख विहार का 
सेवन कर रहे हैं, वेसा सुख-विहार अ्रव आप फिर से नहीं 
करेंगे । भविष्य में आप ऐसे दुराचार को अवश्य दूर कर देंगे, 
ऐसी श्राशा है । 


इतना कहकर दीक्षाकुमारी उस स्थान से अदृश्य हो गई । 
जेसे बिजली चमक कर चली जातो है, बसे ही वह आकाश 
मार्ग में लुप्त हो गई । 


उस वक्त दोनों मुनियों ने साथ में खड़े होकर फिर से 
ऐसा सुख-विहार न करने की प्रतिज्ञा ली । फिर उच मजदूरों 
की तरफ देखकर उनके पास से-अपना सामान लेकर उन्हें 
छुट्टी दी और दोनों मुनि वहां से विहार कर आगे चले । 


दोनों मुनि थोड़े चले होंगे कि उन्हें सामने से आते हुए 
दो-चार श्रावक मिले। दूर से ही उन्होंने मुनियों को देखा 
ओऔर जल्दी-जल्दी दौड़कर आये तथा उनको घेर कर खड़े हो 
गये । उनमें से एक-दो श्रावक उनके पास से सामान की 
गठड़ियें लेने लगे | तब मुनियों ने आक्षेप पूर्वक कहा,-अधर्मी 
क्षावको ! दूर रहो । तुम रागांध हो । तुम्हारी भुरुभक्ति सापेक्ष 
है । तुम्हारे राग के कारण हम अपने धर्म से अ्रष्ट होते हैं । 
तुम हमारे मुनिवर्ग को धर्म से पतित करने वाले और चारित्र 
से विचलित करने वाले हो । जाओशो, वापिस लौट जाओ, 
फिर से ऐसी गमुरुभक्ति मत करना । 


मुत्रियों के ऐसे वचन सुनकर वे श्वावक चकित हुए । 
उन्होंने सोचा, इन सुनियों को इतना सारा बोफ स्वयं उठाना 
पड़ा है, इसलिये वे हम पर नाराज हैं । ऐसा सोचकर उनमें 
से एक श्रावक बोला,--साहब ! क्षमा करें, जिस आम से 
आ्रापका विहार हुआ है, उस गांव के क्षावक अविवेकी लगते 
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हैं, उन्होंने सोचा ही नहीं होगा कि महाराज श्री मे इतना 
सारा बोक कैसे उठेगा, संघ को क्या कम्मी पढ़ गई थी कि 
आपके साथ उन्होंने एक दो मजदूरों को नहीं भेजा ? फिर पत्र 
में वे लिखते हैं, कि 'यहाँ से दोनों मुतियों ने विहार किया है, 
उत्तको सुख पहुंचे ऐसी सब व्यवस्था हमने कर दी है १ आप 
उनकी अगवाणशी के लिये सामने जाना और जितनी बन सके 
उतनी गुरुभक्ति करता / इस प्रकार की लिखावट में तो 
विवेक है, पर उनको प्रवृत्ति में ततो विवेक दिखाई नहीं देता । 
साहब माफ करें' गांव के श्रावकों में विवेक नहीं होता । 


उन श्षावकों के वचन सुनकर उनमें से एक मुन्ति ते उच्च 
स्वर में कहा, सेठो ! हमको ऐसा विवेक नहीं चाहिये । तुमने 
ऐसा बिवेक दिखाकर हमको धर्म अष्ट कर दिया है। उन 
आबकों ने हमारा बोक उठाने के लिये दो मजदूर साथ में भेजे 
थे। उनको हमने अभी-अभी वापस भेजा है । एक महादेवी 
की कृपा से अब हम अपने धर्म में जागृत हुए हैं । हमारी अंधी 
अ्रोखे खुल गई हैं । हे स्वार्थी श्रावको ! तुमने रागवश्ञ हमारे 
मुनि वर्ग के धर्म का नाश कर दिया है। मुनियों को आग्रह 
पूर्वक आधाकर्मी आहार प्रदान करना, रात में सुगन्धी तेल से 
सुनियों की मालिश करता, उनके पैर दवाना भांति-भाँति की 
परिग्रही वस्तुएँ लाकर आग्रह पूर्वक प्रदान करना, उच्च कोटि 
के कपड़ें और सुशोभित पुद्ठ उन्हें आग्रह पूर्वक अपित करना, 
थोक बंध कागज, कलम, पेंसिल, लिफाफे, पोस्टकाडे, पृ जनिये 
आदि लाकर उन्हें देते का अनुनय करना, आदि अनेक प्रकार 
को प्रवृत्ति से आप हमारे मुनि धर्म का नाश करने वाले बने हैं । 
है अविचारी श्रावकोी ! अरब तो कुछ विचार करो। भविष्य 
में किसी भी साधु पर ऐसा राग नहीं करें। हमारी भक्ति 
. करने का आपका धर्म है । मुति वहुमान देना और उनकी सेवा 
में तत्पर रहना, यह श्रावक का कत्तज्य है। यह बात सत्य है, 
फिर भी आपको ऐसी भक्ति करनी चाहिये कि जिससे हम 
श्रपने धर्म से अष्ट न हों। इसके अतिरिक्त आपको पक्षपात 
भी नहीं करना चाहिये । अम्ुक साधु पर राग और अमुक साथु 


पर द्व ष, ऐसा विपरीत प्रवंतन भी नहीं करना चाहिये । 'सब 
मुनि वीरप्रभु के शिष्य हैं, सब समान चारित्र के धारक और 
चतुर्विध संघ में अ्ग्मणी हैं। ऐसी थघुद्ध बुद्धि रख कर आपको 
प्रवृत्ति करती चाहिये । 

सुनियों के उपयुक्त वचन सुनकर वे श्रावक समझ गये। 


उनके हृदय में अपने कत्त व्य का वास्तविक भान प्रकट हुआ । 
फिर शांत और चुप होकर वे उन मुनियों के साथ चले आये । 


उसके पश्चात्‌ दीक्षाकुमारी के पवित्र उपदेश से वे दोनों 
मुनि अपने धर्म में तत्पर रहने लगे ओर अपना निर्दोष मुनि 
धर्म और चारित्र का पालन करते हुए विचरने लगे । 


कक 


प्रवास (5) 


दोपहार का समय हो रहा था, लोग अपने काम से निवृत्त 

हो भोजन करने की तैयारी कर रहे थे। मुनि गोचरी की 
तैयारी कर रहे थे । रसना इन्द्रिय (जीव) के अधीन बने 
गृहस्थ रसवंती ( मिठाई ) की वाट देख रहे थे | क्षुधा पीड़ित 
मनुष्य बार-वार रसोई के समाचार पूछ रहे थे। इस 
समय पवित्र दीक्षाकुमारी एक विशाल नगर में घूम रही थी । 
अपना कत्त व्य पूरा करने के लिये जैन उपाश्चय की पवित्र भूमि 
हूंढ रही थी । इतने में ही एक जैन मुनि उन्हें दिखाई दिये । वे 
मुन्ति उपाश्रय के ढ्वार पर आकुल-व्याकुल खड़े थे । उनकी ऐसी 
स्थिति देखकर दीक्षाकुमारी उनके समक्ष प्रकट हुई और कहा, 

“सुन्तिराज 'झप व्याकुल क्‍यों हैं ? 


दीक्षाकुमारी को अपने समक्ष देखकर वे मुनि आराइचर्य॑ 
चकित हो गये । उनकी दिव्य मूर्ति देखकर मुनि विचार करते 
लगे कि यह कौन है ? महादेवी ने हँसते हुए कहा “मुत्ति ! 
क्षोभ न करें, जो सत्य बात हो वह कहें । मैं कौन हूं यह वात 
मैं दाद में बतलाऊगी ।” 


मुनि ने थैये पूर्वक कहा, “महाभागा ! मैं कभो भी भ्ूठ 
नहीं बोलता । गोचरी का समय हो चुका है, अत: आहार-पानी 
लाने के लिये मेरा मन व्याकुल हो रहा है ।" दीक्षाकुमारी ने 
टोका, “इसमें व्याकुल होने का क्या कारण है ?” मुनि बोले, 
“देवी ! इस नगर में दो तीन उपाश्चय हैं । प्रत्येक उपाश्वय में 
अलग-अलग संघ के साधु रहते हैं । वे जल्दी-जल्दी अच्छे- 
अच्छे घंरों से गोचरी ( भिक्षा ) ले आते हैं। बाद में अन्य 
साधुओं को सनोवांछित आहार नहीं मिल पाता । अत: हमको 


जल्दी जाने की ग्राबश्यकता होती है | देर करने से आ्रावश्यकता 
अनुसार गोचरी नहीं मिलती । आज समय अधिक हो गया हैं 
जिससे मेरा मन व्याकुल हो रहा है ।” 


दीक्षाकुमारी ने सहास्य पूछा, “मुनिराज ! आपके इस 
उपाश्चय में कितने साधु हैं ?” मुनि बोले, “महादेवी ! इस 
उपाश्चय में दो मंजिल हैं । ऊपर की मंजिल पर दूसरे संगठन 
के साधु रहते हैं । नीचे की मंजिल में हम दो साधु ही हैं ।” 


“आप दोनों साधु गुरु-शिष्य हैं या गुरु-अआता ?” दीक्षा- 
कुमारी ने पूछा । मुनि बोले “हम दोनों गुरु-अआता हैं, मेरे से 
बड़ वे ऊपर बेठे हैं, मैं लघु त्राता आहार लेने जा रहा हूं ।' 
दीक्षाकुमारी ने पूछा, आप ने कहाँ तक ज्ञानाभ्यास किया है?' 
मुनि बोले “देवी । किसी ज्ञानांतराय के योग से मैं कुछ भी 
अभ्यास न कर सका । मेरे गुरु आता बहुत विद्वान हैं और सूत्र 
तथा टीका के जानकार हैं । 


दीक्षाकुमारी--''जब ऐसा योग है तब आप अभ्यास 
क्यों नहीं करते ? ” 
... मुनि--“मुे अम्यास करने का समय ही नहीं मिलता । 
वैसे ही वरिष्ठ गुरु आता को भी अभ्यास करवाने का समय 
नहीं मिल पाता । झत: मैं अ्रभ्यास नहीं कर सकता ।” 


दीक्षाकुमारी-- “आपको और आपके गुरु भाई को इतना 
क्या काम है कि आपको अभ्यास करने-कराने का समय भी 
नहीं मिल पाता ॥” 
सुनि-- मेरे गुरु भाई के पास हमेशा बड़े-बड़े गृहस्थ श्रावक 
आते रहते हैं, उनके साथ उन्हें बहुत देर तक बातचीत करनी 
डरती है । इसके सिवाय बहुत सा पत्र-व्यवहार भी उन्हें ही 
करना पड़ता है ।” 
दीक्षाकुमारी-- अभ्यास ही स्वाध्याय है, उसको छोड़ कर 
गृहस्थ से वीतचीत और पन्न-व्यवहार में समय व्यतीत करना 


तो मुन्ति धर्म के विरुद्ध है। आपके गुरु भाई ऐसा विरुद्ध काम 
क्यों करते हैं. ) 


सुन्ि--“वे कहते हैं कि वे जो कुछ भी कर रहे हैं, वह धर्म 
के विरुद्ध नहीं है ।” 


दीक्षाकुमारी--“यदि वे ऐसा करते हैं तो यह उनकी बड़ी 
भारी भूल है । यह भूल मुझे सुधारनी पड़े गो । कहिये, आपके 
गुरु भाई कहाँ हैं ? मुझे उनसे मिलता है ।” 

सुनि--“वे नीचे की मंजिल पर बेठे-बेठे पत्रों के उत्तर लिख 
रहे हैं । आप स्वयं जाकर मिल लीजिये | मोचरी का समय हो 
गया है इससे मैं और नहीं रुक सकता ।” 


दीक्षाकुमारी--“आपको साथ में आना पड़ गा क्योंकि मुझे 
जो कुछ कहना है, उसे सुनकर आपको भी फायदा होगा ।” 


सुनि-- देवी । आप ठीक कह रही हैं, पर यदि मैं गोचरी 
लिये बित्ता वापस गया तो वे मेरे ऊपर नाराज होंगे ॥” 


दीक्षाकुमारी--“इस बारे में न डरें। मैं साथ हूं अत: ने आप 
पर नाराज नहीं होंगे ।” | 


दीक्षाकुमारी ने अपने हाथ से मुनि को सहारा देकर जहाँ 
उनके गुरु आता बेठे थे वहाँ दौड़ कर ले आई । फिर वह अदृश्य 
हो गई । जिससे वे उसे देख न सके । मुनि को पात्रों के साथ 
वापस आया देख उन्होंने पूछा, “क्यों आह्यर-पानी ले आये ?” 

सूत्ति ने उत्तर दिया ! “मैं आहार लेने गया ही नहीं । इस 
विषय में इल महादेवी को पूछिये ।” गुरु आता ने कहा, 
“महादेवी कौत है और कहाँ है ? तुम वापस क्‍यों आये ? मर 
नहुत भूख लग रही है। चाहे कोई भी आवे, तुम्हें आहार- 
पानी लाने में देरी नहीं करनी चाहिये । तुम जानते हो कि 
सचेरे मुझे कितना काम रहता है। दो घंटे तो पत्र-व्यवहार में 


ही चले जाते हैं। इसके सिवाय बातचीत करने आये हुए 
गृहस्थों के साथ सलाह-मदशवविरा भी करना पड़ता है । भविष्य 
में कभी ऐसा मत करना । जल्दी जाओ, गोचरी ले आओझो । 
दस मिनट में मेरे पास गोचरी आनी चाहिये ।” 


गुरु आ्राता के ऐसे वचन सुनकर मुनि ने दीक्षाकुमारी के 
सामने देखा । इतने में दीक्षाकुमारी ने निम्न गाथा कही-- 


“संपत्त भिक्‍ख कालूंमी, असंभंतो अमुच्छिओो । 
इमेरा कमजोगेर, भत्तपारां गवेसए ॥।” 


“जब भिक्षा का समय हो जाय तब साधु को असंभ्रांत 
रहकर श्रर्थात्‌ आाकुल-ब्याकुलता को छोड़कर, आहार की 
इच्छा या शव्दादि से आसक्ति रखे बिना अनुक्रम से आहार- 
पानी को हूढँना चाहिये ।” 


हे मुनि ! अब प्रमाद को दूर कर प्रवृत्ति करें। श्रव जैसे- 
तेसे चलाने से नहीं चलेगा । आप आगार (घर) का त्याग कर 
अनगार बने हैं, तब फिर वापस सागार (गृहस्थी) क्‍यों वन 
रहे हैं? आपके जेसे विद्वात मुनि जब चारित्र धर्म के विरुद्ध 
प्रवृत्ति करें, तब दूसरे निरक्षर मुनियों का क्या दोष ? मुझ्के तो 
ऐसा लग रहा है कि जो अल्पाभ्यासी है वे तो बेचारे फिर भी 
डर कर चलते है और अपने चारित्र धर्म को ठीक ढंग से पालते 
हैं, पर आजकल तो विद्वान मुनि विशेष प्रमादी दिखाई देते हे । 
उनकी प्रवृत्ति व्यवहारी मार्ग में बढी है और स्वधर्म की तरफ 
घटी है । है प्रमादी मुनि ! आप हृदय से विचार करें, आपने 
किसलिये चारित्र लिया है ? आपको चारित्र लेकर क्‍या 
करना चाहिये !' आपके चारित्र का जैन प्रजा को क्या लाभ 
मिल रहा है ? यदि आप इस विषय पर गहरा विचार करेंगे 
तो आपको मालूम पड़ेगा किश्राप धर्म के लिये कुछ भी 
उपयोगी नहीं हो रहे है ! आपका सारा समय बेकार की विरुद्ध 
प्रवत्तियों में बर्बाद होता है । . दिन का पहला प्रहर जो ज्ञान 
के प्रध्ययन-अ्रव्यापन में बीतना चाहिये, वह गृहस्थों के साथ 


ल्‍्ल़ः 


सलिकस्मी खटपट को वातें करने में, पत्र-व्यवह्ार में चला जाता 
है । फिर दूसरा प्रहर आ्राहर-पानी के आनंद में और सोने के 
सुख में बीत जाता है । तीसरा प्रहर गृहस्थों से मिलने में और 
समाचार पतन्न .पढ़ने में चला जाता है। चौथा प्रहर फिर 
आहार-पानी और पगचंपी कराने में चला जाता है। दोनों 
समय करने योग्य स्वाष्याय और ध्यान तो आप अल्प समय में 
गड़बड़ गोटाले में निबटा देते हैं । प्रतिक्रमरण की क्रिया तो 
आप क्षण मात्र में खेल की तरह कर लेते हैं ॥ इतना करते हुए 
यदि आप को कोमल (नाजुक) तबियत जरा सो भी बिगड़ 
जाय तो आप सब कुछ आवश्यक क्रियाओ्ों का त्याग कर 
ऑऔषधोपचार की धींगामस्ती में लग जाते हें। है प्रमादी मुनि! 
जरा सोचिये, आपका चरित्र है कहाँ ? आपकी ऐसी प्रवृत्ति 
को देखकर मेरे मन में झ्ापके प्रति बहुत तिरस्कार पैदा होता 
है । ज्ञान की अराधना और तत्व ज्ञात का विचार आप कभी 
करते भी हैं ? आपके जेसे प्रमादी मुनि तो अवश्य ही दंडनीय 
जब तक आपको मेरा सख्त दंड नहीं मिलेगा तब तक आपका 


हैं। प्रमाद नहीं जायगा, आपके आँखों पर पड़ा अज्ञान व 
अच्चकार का पदों नहीं हटेगा। 


दीक्षाकुमारी के ऐसे उग्र वचन सुनकर वे मुनि हृदय में 
भयभीत हुए १ उनका सुकोमल हरीर कंपर्कंपाने लगा । फिर 
उन बिद्वाल मुनि ने दोनों हाथ जोड़कर कहा, “धर्मंमाता ! 
क्षमा करें। विपरीत समय चल रहा है, अत: मन्ि भी इस 
विपरीत काल के भोग बन गये हें, आपके कहे हुए प्रत्येक वचन 


यथाथें हे । हम प्रमाद के वज्ञ में होकर चारित्र को दृषित कर 
रहे है । हमें योग्य शिक्षा देकर सरल बनाइये ।” 


इस प्रकार जब उस मुत्ति ने नम्नता प्रदर्शित की तब दीक्षा- 
कुमारी ने शांत होकर कहा, “मुत्ति |! आप में विनय देखकर 
मुझे संतोष है। मुझे लग रहा हैं कि अब आप अपने स्वरूप को 
समभते लगे है । इस बुद्धि को कायम रखें और हमेशा प्रमाद से 
टूर रहे । आप कौन हूँ और आपका कर्तव्य क्या है, यह आपको 


ही चले जाते हैं। इसके सिवाय बातचीत करने आये हुए 
गृहस्थों के साथ सलाह-मशविरा भी करना पड़ता हैं। भविष्य 
में कभी ऐसा मत करना । जल्दी जाओ, गोचरी ले श्राओ्रो । 
दस मिनट में मेरे वास गोचरी आनी चाहिये ।?' 


गुरु त्राता के ऐसे वचन सुनकर मुनि ने दीक्षाकुमारी के 
सामने देखा । इतने में दीक्षाकुमारी ने निम्न गाथा कही-- 


“संपत्ते भिक्‍ख कालंमी, श्रसंभंतो अमुच्छिओ्रों । 
इमेशा कमजोगेरश, भत्तपाणं गवेसए ॥॥/” 


“जब भिक्षा का समय हो जाय तब साधु को श्रसंञ्रांत 
रहकर अर्थात्‌ आकुल-व्याकुलता को छोड़कर, आहार की 
इच्छा या शब्दादि से आसक्ति रखे बिना अनुक्रम से आहार- 
पानी को हूुरढंता चाहिये 


है मुनि ! अरब प्रमाद को दूर कर प्रवृत्ति करें। अब जसे- 
तेसे चलाने से नहीं चलेगा । आप आगार (घर) का त्याग कर 
अनगार बने हैं, तब फिर वापस सागार (गृहस्थी) क्‍यों बन 
रहे हैं ? आपके जेसे विद्वान मुनि जब चारित्र धर्म के विरुद्ध 
प्रवृत्ति करें, तब दूसरे निरक्षर मुनियों का क्या दोष ? मूभे तो 
ऐसा लग रहा है कि जो अल्पाभ्यासी हें वे तो बेचारे फिर भी 
डर कर चलते हैं और अपने चारित्र धर्मं को ठीक ढंग से पालते 
हैं, पर आजकल तो विद्वान मुनि विशेष प्रमादी दिखाई देते है । 
उनकी प्रवृत्ति व्यवहारी मार्ग में बढी है और स्वधर्म की तरफ 
घटी है । है प्रमादी मुनि ! आप हृदय से विचार करें, आपने 
किसलिये चारित्र लिया है ? आपको चारित्र लेकर क्‍या 
करना चाहिये ! आपके चारिचन्न का जैन अ्जा को क्या लाभ 
मिल रहा है ? यदि आप इस विषय पर गहरा विचार करेंगे 
तो आपको मालूस पड़ेगा कि आ्राप धर्म के लिये कुछ भी 
उपयोगी नहीं हो रहे है । आपका सारा समय बेकार की विरुद्ध 
प्रवत्तियों में वर्वबाद होता है। दिन का पहला प्रहर जो ज्ञान 
के अ्ध्ययन-अध्यापन में बीतना चाहिये, वह गृहस्थों के साथ 


सिकस्सी खटपट की बातें करने में, पत्र-व्यवह्दार में चला जाता 

। फिर दूसरा प्रहर आाहार-पानी के आनंद में और सोने के 
सुख में बीत जाता है | तीसरा प्रहर गृहस्थों से मिलने में और 
समाचार पत्र .पढ़ने में चला जाता है। चौथा प्रहर फिर 
आहार-पाती और पगचंपी कराने में चला जाता है। दोनों 
समय करते योग्य स्वाध्याय और ध्यात तो आप अल्प समय में 
गड़बड़ गोटाले में निबटा देते हैं। प्रतिक्रमरण की क्रिया तो 
आप क्षण मात्र में खेल की तरह कर लेते हैं । इतना करते हुए 
यदि आप को कोमल (नाजुक) तबियत जरा सो भी विगड़ 
जाय तो श्राप सब कुछ आ्रावश्यक क्रियाओझ्नों का त्याग कंर 
आषधोपचार की धींगामस्ती में लग जाते हूँ। है प्रमादी मुनि! 
जरा सोचिये, आपका चरित्र है कहाँ ? आपको ऐसी प्रवृत्ति 
को देखकर मेरे मन में आपके प्रति बहुत तिरस्कार पैदा होता 
है । ज्ञान की अराधना और तत्व ज्ञान का विचार आप कभी 
करते भो हैं ? आपके जैसे प्रमादी मुनि तो अवचद्य ही दंडनीय 
जब तक आपको मेरा सख्त दंड नहीं मिलेगा तब तेक आपका 


हैं। प्रभाद नहीं जायगा, आपके आँखों पर पड़ा अज्ञान व 
अन्धकार का पर्दा नहीं हटेगा।! 


दीक्षाकुमारी के ऐसे उग्र चचन सुनकर वे मुनि हृदय में 
भयभीत हुए ! उनका सुकोमल शरीर कंपर्कंपाने लगा । फिर 
उन विद्वास सुनि ने दोनों हाथ जोड़कर कहा, “धर्ममाता ! 
क्षमा करें। विपरीत समय चल रहा है, अत: मनि भी इस 
विपरीत काल के भोग बन गये हें, आपके कहे हुए प्रत्येक वचन 


यथार्थ हू | हम प्रमाद के बच में होकर चारित्र को दृषित कर 
रहे हैं | हमें योग्य शिक्षा देकर सरल बनाइये ।” 


इस प्रकार जव उस मुनि ने नम्नता प्रदर्शित की तब दीक्षा- 
कुमारी ने ज्लांत होकर कहा, “सुनि ! आप में विनय देखकर 
मुझ संत्तोष है । मुझे लग रहा है कि अब आप अपने स्वरूप को 
समभने लगे है । इस बुद्धि को कायम रखें और हमेज्ञा प्रमाद से 

र रह । आप कौन हैं और आपका कत्त व्य क्या है, यह आपको 


ही चले जाते हैं। इसके सिवाय वातचीत करने आये हुए 
गृहस्थों के साथ सलाह-मश बिरा भी करना पड़ता है | भविष्य 
में कभी ऐसा मत करना । जल्दी जाओ, गोचरी ले आओ । 
दस मिनट में मेरे पास गोचरी झानी चाहिये ॥”/ 


गुरु त्राता के ऐसे बचत सुनकर मुनि ने दीक्षाकुमारी के 
सामने देखा । इतने में दीक्षाकुमारी ने निम्न गाथा कही-- 


“संपत्त भिक्‍ख कालूमी, असंभंतो अमुच्छिओं । 
इमेरा कमजोगेरा, भत्तपाणं गवेसए ॥॥” 


“जब भिक्षा का समय हो जाय तब साधु को असंभ्रांत 
रहकर श्रर्थात्‌ आकुल-व्याकुलता को छोड़कर, आहार की 
इच्छा या शब्दादि से आसक्ति रखे बिना अनुक्रम से आहार- 
पानी को दूढंना चाहिये । 


है मुनि ! अरब प्रमाद को दूर कर प्रवृत्ति करें। श्रब जैसे- 
तेैसे चलाने से नहीं चलेगा । आप आगार (घर) का त्याग कर 
अनगार बने हैं, तब फिर वापस सागार (गृहस्थी) क्‍यों बन 
रहे हैं ? आपके जेसे विद्वान मुनि जब चारित्र धर्म के विरुद्ध 
प्रवृत्ति करें, तब दूसरे निरक्षर मुनियों का क्या दोष ? मुझे तो 
ऐसा लग रहा है कि जो अल्पाभ्यासी है वे तो बेचारे फिर भी 
डार कर चलते हैं और अपने चारित्र धर्म को ठीक ढंग से पालते 
हूँ, पर आजकल तो विद्वान मुनि विशेष प्रमादी दिखाई देते हैं । 
उनकी प्रवृत्ति व्यवहारी मार्ग में बढ़ी है और स्वधर्म की तरफ 
घटी है । हे प्रमादी मुनि ! आप हृदय से विचार करें, आपने 
किसलिये चारित्र लिया है ? आपको चारित्र लेकर क्‍या 
करना चाहिये ! आपके चारित्र का जैन प्रजा को क्या लाभ 
मिल रहा है ? यदि आप इस विषय पर गहरा विचार करेंगे 
तो आपको मालूम पड़ेगा कि आप धर्म के लिये कुछ भी 
उपयोगी नहीं हो रहे है । आपका सारा समय बेकार की विरुद्ध 
प्रवत्तियों में बर्बाद होता है। दिन का पहला प्रहर जो ज्ञान 
के अ्ध्ययन-अभ्रध्यापन में बीतना चाहिये, वह गृहस्थों के साथ 


निकम्मी खटपट की बातें करने में, पत्र-व्यवहार में चला जाता 
है । फिर दूसरा प्रहर आाहोर-पावी के आनंद में और सोने के 
सुख में बीत जाता है ( दीसरा प्रहर गृहस्थों से मिलने में और 
समाचार पत्र .पढ़ने में चला जाता है। चौथा प्रहर फिर 
आहार-पानी और पगचंपी कराने में चला जाता है। दोनों 
समय करने योग्य स्वाध्याय और ध्यान तो आप ग्ल्प समय में 
गडवड़ गोटाले में निवदा देते हैं । प्रतिक्रमरण की क्रिया तो 
आप क्षण मात्र में खेल की तरह कर लेते हैं । इतना करते हुए 
यदि आप को कोमल (नाजुक) त्तवियत जरा सी भी विगड़ 
जाय तो आप सब कुछ आवश्यक क्रियाओं का त्याग कर 
ओौषधोपचार की धींगामस्ती में लग जाते है। हे प्रमादी मुनि! 
जरा सोचिये, आपका चरित्र है कहाँ ? आपकी ऐसी प्रवृत्ति 
को देखकर मेरे मन में आपके प्रति वहुत तिरस्कार पैदा होता 
है । ज्ञान की अराधना और तत्व ज्ञात का विचार श्राप कभी 
करते भी हैं ? आपके जैसे प्रमादी मुनि तो अवश्य ही दंडनीय 
जब तक आपको मेरा सख्त दंड नहीं मिलेगा लव तक आपका 


हैँ। प्रभाद नहीं जायगा, आपके आँखों पर पड़ा अज्ञान व्‌ 
अन्धकार का पर्दा नहीं हटेगा। ४ 


दीक्षाकुमारी के ऐसे उप्र वचन सुनकर वे मुनि हृदय में 
भयभीत हुए ! उनका सुकोमल शरीर कंपकंपाने लगा । फिर 
उन बिद्वाच मुत्ति ने दोनों हाथ जोड़कर कहा, “ब्र्ममाता १ 
कमा करें। विपरीत समय चल रहा है, श्रत: मुनि भी इस 
विपरीत काल के भोग वन गये है, आपके कहे हुए प्रत्येक वेचन 
यथार्थ हें । हम प्रमाद के वश में होकर चारित्र को दूषित कर 
रहे हैं। हमें योग्य शिक्षा देकर सरल बनाइये (” 


इस प्रकार जब उस मुनि ने नम्नता प्रदर्शित की तब दीक्षा- 
ऊमारी ने शांत होकर कहा, “सुनि ! आप सें वितय देखकर 
पुरे संतोध है। भुक्के लग रहा है कि अब आप अपने स्वरूप को 
समभने लगे है। इस बुद्धि को कायम रखें और हमेशा प्रमाद से 


दूर रहें । भाप कौन है और आपका कत्त व्य क्या है, यह आपको 


निकम्मी खटपट की बातें करने में, पत्र-व्यवहार में चला जाता 
है । फिर दूसरा प्रहर ग्राहर-पानी के आनंद में और सोने के 
सुख में वीत जाता है । तीसरा प्रहर गृहस्थों से मिलने में और 
समाचार पत्र .पढ़ने में चला जाता है। चौथा प्रहर फिर 
आहार-पाली और पगचंपी कराते में चला जाता है । दोनों 
समय करने योग्य स्वाध्याय और ध्यान त्तो आप अल्प समय में 
गड़बड़ गोटाले में निवटा देते हैं। प्रतिकृमण की किया तो 
आप क्षण माज्र में खेल की तरह कर लेते हैं । इतना करते हुए 
यदि आप को कोमल (नाजुक) तबियत जरा सो भी विगड़ 
जाय तो श्राप सब कूछ आवश्यक क्रियाओं का त्याग कर 
ओषधोपचार की धींगामस्ती में लग जाते है। हे प्रमादी मुनि! 
जरा सोचिये, श्रापका चरित्र है कहाँ ? आपकी ऐसी प्रवृत्ति 
को देखकर भेरे मन में आपके प्रति बहुत तिरस्कार पैदा होता 
है । ज्ञान की श्राधता और तत्व ज्ञात का विचार आप कभी 
करते भी हैं? आपके जैसे प्रमादी मुनि तो अवश्य ही दंडनीय 
जब तक आपको मेरा सख्त दंड नहीं मिलेगए तब तक आपका 


हैं। प्रमाद नहीं जायगा, आपके आँखों पर पड़ा श्रज्ञान व्‌ 
अन्धकार का पर्दा नहीं हठेगा। 


दीक्षाकुमारी के ऐसे उग्र वचन सुनकर वे मुनि हृदय में 
भयभीत हुए * उत्तका सुकोमल शरीर कंपर्कंपाने लगा | फिर 
उन विद्वान मुनि ने दोनों हाथ जोड़कर कहा, “धर्ममाता ! 
क्षमा करें $ विपरीत समय चल रहा है, अत: मुनि भी इस 
विपरीत काल के भोग बन गये हैं, आपके कहे हुए प्रत्येक वचन 
यथार्थ हें। हम प्रमाद के वश में होकर चारित्र फो दूषित कर 
रहे है । हमें योग्य शिक्षा देकर सरल बनाइये (” 


इस प्रकार जब उस मुभति ने सदझ्धता प्रदर्शित की तब दीक्षा- 
कुमारी ने शांत होकर कहा, “सुति ! आप में विनय देखकर 
म्‌र्क संतोष है। मुझे लग रहा है कि अ्रव आप अपने स्वरूप को 
समझने लगे हैं। इस बुद्धि को कायम रखें और हमेशा प्रमाद से 
६६ रह । आप कोन है और आपका कत्त'व्य क्या है, यह आपको 


सबसे पहले सोचना चाहिये | आपके जैसे मुनि यदि प्रमाद रहित 
होकर स्वधर्म में प्रवृत्ति करें तो भारतवर्ष की जैन प्रजा को 
धामिक और सांस्कृतिक उन्नति ज्ञी प्र हो । अनुभवी विद्वान एक 
ही आवाज से कहते हैं “जव धर्म युद विद्वान बनकर पूर्ण जांग्रत 
होंगे तव जैन धर्मं का सच्चां उद्योत होगा ।' हे विद्वान मुनि ! 
अब आप अपने कत्त व्य को समझकर जान्रत होइये आप अपने 
आचार को संभालिये । 'दशवेकालिक जैसे महायूत्र के लियन 
सव्ंदा स्मरण रखिये । अहनिश स्वाब्याय करे और करादें । 
अपने शिष्यों को पढ़ाकर विद्वान बनावें । अपने अमूल्य समय 
को उपयोगी बनाइये | चारित्र धर्म की आराधना के लिये प्राप्त 
हुए इस अमूल्य अवसर को व्यर्थ में नर्गँवाइये । आपको गृहस्थों 
के साथ क्‍या मशविरा करना है ? आपको पत्र-व्यवहार किससे 
करना है? आप प्रमाद रहित होकर ज्ञानोपासना की प्रवृत्ति 
में सचेत वनिये । एक स्थान पर मत पड़े रहिये | उजड़े हुए 
क्षेत्रों का उद्धार करिये । ग्रास-ग्राम में विचरण कर विविध 
देश की जेन प्रजा का उपकार करिये । 


दीक्षाकुमारी के उपयुक्त वचन सुनकर उन मुनि के हृदय 
में क्षोभ और पश्चाताप होने लगा | उन विद्वात मुनि ने अपने 
दिल में सोचा कि 'इन धर्म माता का कथन यथार्थ है, आज- 
कल जैन मुनियों की प्रवृत्ति कुछ अलग ही तरह की हो गई है | 
मैं भी ऐसे ही मुनियों में से एक हूं। मैं स्वयं ही अपने कर्तव्य 
का पालन नहीं करता । अहनमिश व्यवहार को प्रवृत्ति में ही 
मेरा समय व्यथे व्यतीत होता है। गृहस्थों के साथ सलाह 
करने में और पत्र-व्यवहार में तथा स्वुति-निदा से भरे हुये 
समाचार पत्रों के पढने में ही मेरा समय व्यतीत हो रहा है । 
यह मेरी प्रव॒ुत्ति चारित्र धर्म के विरुद्ध है । इस प्रकार विचार 
कर उन मुन्ति ने दीक्षाकूमारी से कहा, “महादेवी ! आपके 
मुंह से जो वचन निकले हेवे अक्षरश्ः सत्य हें । अब मुम्हे 
भारी पच्चाताप हो रहा है। वास्तव में मैं आपका अपराध्ची हूं 
आर सर्वे प्रकार से दंडनीय हूं ॥” 


सुन्ति के नम्र वचन सुनकर दीक्षाकूमारी ने कहा, “भद्र ' 
जय से जागे तभ्षी से सवेरा, अब आप अपने मूनि जीवन का 
सदुपयोग करें । विद्वजन को विनष्ट करने वाले प्रमाद के 
वशयोभूत्त न हों । श्रपतती सब प्रवृत्ति को बदलिये और अपने 
शुद्ध कत्त व्य को समककर तदनुसार प्रवृत्ति करने का प्रयत्त 
करिये । मुनि ने उत्कंठा से पूछा, “महादेवी ! हमें कसी प्रवृत्ति 
करती चाहिये और हमारा क्या कत्त व्य है, यह बताने की 
कृपा करें 


दीक्षाकुसारी ने आइचये से पूछा, “मुनि ! आप विद्वान 
होकर ऐसा प्रश्न क्यों कर रहे हैं? आपने 'दशवेकालिक' सुन 
पढ़ा है या नहीं ?” मुनि वोले, "हाँ मैंने यह सूच्र पहले पढ़ा है, 
पर फिर दूसरी प्रवृत्तियों में व्यस्त रहने से मुझे इसके विषय 
में वराबर ध्यत्त नहीं रहा ।” 


दीक्षाकुमारी से सखेद समझाया, “यही आपका प्रमाद है। 
जो महासूच आपके शुद्ध कत्त व्य का उपदेश करने वाला है, 
ऐसे उपयोगी ग्रस्थ को आप एक तसरफ रख दें और दूसरी 


अनुपयोगी भवृत्तयों में पड़े हैं, यह आपकी कितनी बड़ी भूल 
है 7 जी > 


मुन्ति ने उद्ब गपूर्वक कहा, "महादेवी ! क्षमा करें, मैं हर 
भकार से भूल में पड़ गया हूं। बहुत बार मेरे मन में उस सूत्र 
को फिर पढ़ कर मनन करने का विचार आया, पर अन्य कार्य 
के भार से मुझे समय ही न मिला 7 ह 


दीक्षाकुमारी ने सरोष कहा, “मुनि ! बहुत अफसोस की 
वात है कि आपको गुहस्थों से मशविरा करते, पत्रव्यवहार 
करते और ससाचार पत्र पढने का समय तो मिल सकता है. 
पर “दशवेकालिक' सूत्र जैसे उपयोगी सूत्र के अध्ययन और 


मेनन का समय नहीं मिल पाता । सत्य है, यह आपका नहीं, 
वतमान काल का ही दोष है 7. - 


इस प्रकार मुनि और दीक्षाकुमारी में वार्तालाप हो ही ' 
रहा था कि इतने में ही एक श्रावक हाथ में एक हस्त लिखित 
पुस्तक लेकर आया । उसे देखकर मुनि ने कहा, “भाई, अभी 
चले जाइये मैं कुछ काय॑ में व्यस्त हूं ॥” उस समय ज्ञानवती 
दीक्षाकुमारी ने कहा, “मुनि ! यह गहस्थ क्यों आया था और 
आपने उसे क्‍यों वापस लौटा दिया ? सच कहियगा। “मुन्ति 
कुछ देर चुप रहकर विचार करने लगे । तब दीक्षाकुमारी ने 
उस गृहस्थ को बुला कर पूछा, “आप कौन हैं, यहां कैसे आये 
हैं और यह कंसी पुस्तक है?” दिव्य देवी के प्रइन पर उस 
सत्यवादी गृहस्थ ने हाथ जोड़कर कहा, 'महामाता ! मैं एक 
विदेशी श्रावक हूं । “प्राचीन मंडल पुस्तकोद्धा रक नामक संस्था 
का व्यवस्थापक हूं । मेरे आधीन जैन धर्म की प्राचीन पुस्तकें 
मूल और भाषानुवाद में प्रकाशित होती है। हमारी मंडली 
बिना कुछ नफे के लागत कीमत पर पुस्तकों को वेचकर प्रचार 
करती है । हस्तलिखित मूल और भाषानुवाद की पुस्तकें कहीं 
अशुद्ध नहीं छप जाय, इसलिये हमने निश्चित किया है कि 
प्रत्येक पुस्तक तैयार करवाकर किसी विद्वान जैन मुनि के पास 
संशोधन के लिये ले जाना और संशोधन के बाद ही उसे प्रका- 
शित करना । उसी के अनुसार मैं स्वयं पुस्तक लेकर मुनि के 
पास आया हूं। बहुत दिन से इनके पास फिर रहा हूं, पर 
देवयोग से अ्रभी तक मेरा कार्य सिद्ध नहीं हुआ है । इन विद्वान 
मुन्ति को बार-बार विनती करता हूं पर इनको समय न मिलने 
से यह उपयोगी कार्य सफल नहीं हो पाता । आज भो मेरे 
कार्य की सिद्धि नहीं हुई अत: निराश होकर वापस लौट 
रहा हूं ।॥ 

उस गृहस्थ को बात सुनकर दीक्षाकुमारी ने सुन के 
सामने देखा । मनि नीचा म्‌ ह किये खड़े रहे, लज्जा के कारण 
उनके मुख से कोई भी बात नहीं निकली । कुछ देर बाद 
दीक्षाकुमारी ने उच्च स्वर में कहा, “मुनि ! देखा, यह आपके 
प्रमाद का दूसरा प्रभाव प्रकट हुआ । आप प्रवृत्ति के विपरीत 
मार्ग में चल रहे हैं | दूसरे अनुपयोगी कार्य करने का आपको 


समय मिल जाता है और ऐसे उपयोगी कार्य के लिये समय 
नहीं मिलता, यह कंसो बात है ?” 


इस प्रकार मृनि को कहकर दीक्षाकुमारी ने उस गृहस्थ से 
कहा, “भद्र ! आप ऐसे प्रमादी मुनि के पास कैसे आयें ? 
दूसरे किसी प्रमाद रहित मुनि के पास गये होते तो आपका 
कार्य ज्षीज्र सिद्ध हो जाता ।” 


उस गृहस्थ ने कहा, “महादेवी । मैं दो तोन चिद्दान 
मुन्ियों के पास जा आया हूं। प्रत्येक मुनि ने यही उत्तर दिया 
है कि हमें समय नहीं है। जो अधिक विद्वान वे अधिक प्रवृत्ति 
वाले दिखाई दे रहे हैं। उनकी प्रवृत्ति भी प्रमादवश ही लगती 


हैं । महामाता ! अ्रधिक क्‍या कहूं ? साथु की निन्‍दा करना 
श्रावक का कत्त व्य नहीं हैं । 


दीक्षएकुसारी ने रीक्षता से कहा, “भद्र ५ आपके आनुभव 
में जो बात आयी हैं वह सत्य है, फिर भी यह मानने की 
आवद्यकता नहीं कि सभी जैन विद्वान प्रमादी ही हें। अभी 
भो एक अप्रमादी जैन मुनि मेरे देखने में आये हैं, वे हे महा- 
सनि श्री सुधा विजय । ये विद्वान मुनि सच्चे चारित्र धर्म को 
जानने वाले और उसके अनुसार प्रवृत्ति करने वाले है । वे 
अपनी आावदयक क्रियाओं से निवृत्त होकर एकांत में ज्ञानाभ्यास 
करते हैँ और दूसरों को कराते हे । इसके अतिरिक्त जिनके 
मन में धर्म के प्रति संदेह है, उनसे सिलकर उनकी शंकाओं 
का समाधान करते है । उससे निवृत्त होने पर प्राचीन जैन 
ग्रथों की शोध करते हें । यदि आप पहले से ही उनके पास 


गये होते तो श्रभी तक तो अपने कार्य को सिद्ध करके वापस 
आ गये होते ॥” 


इस प्रकार उस गृहस्थ से बात करने के पच्चात दीक्षा 
कुमारी ने उन्त लज्जित भुनि से कहा, “मुलि ! भविष्य में ऐसा 
न करें । अपना चारित्र धर्म किस तरह से क॒तार्थ ही, इस बात 
को ध्यान में रख कर हमेशा शुभ कायें में प्रवृत्ति करें और 


अशुभ काय॑ से निवृत्त हों। प्रचीन ग्रथों का उद्धार करना 
ज्ञान की बड़ी से बड़ी भक्ति है। किसी भी गृहस्थ श्रावक 
अथवा किसी मंडल की तरफ से कोई भी ऐसी पुस्तक झाये तो 
आप ध्यान रख कर उसकी शोध करें, इसमें थोड़ा भी 
प्रमाद न करें । 


महादेवी के वचन सुनकर मुनि ने मंद स्वर में विनय 
पूर्वक कहा, “माता ! क्षमा करे, मेरे चारित्र धर्म में ऐसी 
अनेक भूलें मेरे से हुई हैं | मैंने अपने समय का उपयोग भली 
प्रकार से नहीं किया है । उसके लिये मुझे बहुत पश्चाताप है । 
भविष्य में मैं ऐसा अकार्य नहीं करुगा, अभ्रतः मेरा दुष्कृत्य 
मिथ्या हो । 


सुनि के वचन सुनकर दीक्षाकुमारी के हृदय में आनन्द 
हुआ । उन्होंने प्रसन्‍नता से कहा, “मुनि ! आपके आहार-पानी 
का समय व्यतीत हो रहा है अत: इन मुनि को आहार लाने 
जाने की आज्ञा दें। मैं ्रभी जा रही हूं फिर किसी प्रसंग में 
आपसे दुवारा सिलू गी ।” 


दीक्षाकुमारी के वचन सुनते ही मुनि बोल पड़ें--'र्म- 
माता ! अ्रव अहा र-पानी की इच्छा नहीं है | श्राज तो आपके 
वचनामृत का ही अहार करना है। आप जेसी पवित्र महादेवी 
से जब भावाहार मिले तब द्रव्याहार की क्या आ्रावश्यकता है ?' 
यों कहकर उन्होंने और उनके लबु अआाता ने झाहार के प्रत्या- 
ख्यान लिये । उनकी ऐसी उत्तम वृत्ति को देखकर दीक्षादेवी 
विद्येष प्रसन्न हुई । 


दीक्षाकुमारी ने प्रसन्नता से कहा,--“मुनिराज ! कहिये, 
अब क्‍या इच्छा है ?” मुत्ति ने हाथ जोड़कर कहा, “मात्ता ! 
कुछ भी उपदेश क्री वात सुनाइये ॥ दीक्षाकुमारी ने'कहा, 
मुनि ! आपके सामने क्‍या उपदेश किया जाय । जो आपको 
सुनने की इच्छा ही है तो 'दशवेकालिक सूत्र से उपदेश करू | 


भुति ते अत्यानन्दपूर्वक कहा ““'धर्मदेवी ! हाँ, यही सुनने 
की मेरी इच्छा है । यह महासूत्र हम मुनियों के कत्त व्य का 
उपदेक्ष देता है ४ 


दीक्षाकुमारी ने कहा,--चबुनें, आपको इस महासूत्र के 
पाँचवे अध्ययन का उपदेश देती हें। इस अध्ययन का नाम 
पिडेषरा।घ्ययच है । यह आ्रापको विशेष उपयोगी होगा । आपके 
इन मुनि को गोचरी जाते हुए जो व्याकुलता हो रही थी, वह 
देखकर मुझे यह श्रध्ययन्त ही याद आया है ओर इसी से मैंने 


आपके समक्ष सबसे पहले इस अध्ययन की पहली गाथा सुनाई 
थी, याद है आपको )' 


मुनि ने कहा,--'हाँ, अब मुझे याद झा रहा हैं। यह गाथा 
मुझे सुनवाई पड़ी थी, पर आपकी अदृश्य ध्वनि को सुनकर मैं 
कुछ अति में पड़ गया था, इससे यह वात मेरे ध्यान में नहीं 
रही । अब कृपा केर फिर से यह उंपदेश सुनाइये 


दीक्षाकुमारी ने कहा,--'हे सुन्ति | सावधान होकर सुनें । 
'दशवेकालिक सूत्र के चौथे अध्यंयल का नाम पट्जीव निकाय 
है । इसमें साधुओं के आचार को छ: काय जीव के आश्रित कहा 
है। साधुओं को अपना शरीर स्वस्थ रखना चाहिए । शरीर 
का स्वास्थ्य आहार पर निर्भर है। आहार के दो भेद हैं-- 
सावद्य और निवंद्य | सावद्य आहार साधु के लिये वर्जनीय है । 
निवंद्य आहार साधु उचित समय पर ले सकता है । लिर्वंच्च और 
सावच्य आहार को पहचानने का ज्ञान प्रत्मेक साधु को होना 
चाहिये । इसी पहिचान के लिये 'दशवेकांलिक सूत्र' के पाँचवे 
अध्ययन में पिडैषणा का वर्णन है । इस उपयोगी अध्ययत्त को 
जानकर मुंनि अपनी नित्य की आहार विधि को जान सकता 
है | हे सुनि | पहली गाथा में वर्णित असंभंतो अम्ुच्छिओ' पद 
का प्रत्येक मुनि को मनन करना चाहिए | गोचरी में जाने के 
लिये मुनि असंज्ञांत' अर्थात्‌ आकुल-व्याकुलता रहित होना 
चाहिये। इसी प्रकार अमूच्छित' अर्थात्‌ उच्चकोटि के आहार 


को प्राप्त करने की लोलुपता नहीं होनी चाहिये | वैसे ही 
गोचरी के समय शब्दादि विपयों पर श्रासक्ति नहीं रखनी 
चाहिए । गोचरी के लिये जाते हुए मार्ग में संगीत हो रहा हो 
तो उसे सुनने के लिए खड़ा नहीं होना चाहिए। गोचरी के 
सच्चे श्र्थ को अपने हृदय में समझ कर तदवबुसार प्रवृत्ति 
करनी चाहिये । 


'गोचरी? अर्थात्‌ गाय जैसे उत्तम, मबव्यमया निक्कष्ट प्रदेश 
का विचार किये बिना सभी स्थानों पर विचरण करती है और 
सरस या नीरस आहार के प्रति राग या ह्व प रखे विना सभी 
प्रकार का आहार ग्रहणरा करती है, उसी प्रकार मुनि भी उच्च- 
नीच घरों में फिर कर सरस-नीरस सभी प्रकार का श्राहार 

हरा करे । इस प्रकार गोचरी करने के वजाय आजकल इससे 
विपरीत प्रवृत्ति करके अपने चारित्र धर्म को दूषित्त करते हैं । 
आहार न मिलने पर मुनि को क्रोधित हुए विता शांति से 
टूसरे गृहस्थों के यहाँ जाना चाहिये | इसके साथ ही उसे बहुत 
ही सावधानी से घूमना चाहिये । उसे अपने आगे की 32 हाथ 
भूमि को देखकर चलना चाहिये । किसी भी प्रारपो की विरा- 
धना न हो उस प्रकार की प्रवृत्ति करनी चाहिये | उसके चलने 
से पृथ्वीकाय या अ्पकाय जीव की हिसा नहीं होनी चाहिये । 
यदि ऐसा प्रयत्न न करे तो मुनि अपने संयम का विराधक 
वनता है । गाड़ हुए खंभे, कील और कीचड़ आदि से बचकर 
चलना चाहिये । यदि कहीं नदी में उतरने के लिए लकड़ी या 
पत्थर के पायदान बनाये हों तो मुन्ति को उस पर से नहीं 
जाना चाहिये । यदि मुनि उस पर जाय और पाँव किसलने 
से नीचे गिर जाय तो अपकाय और त्रसकाय जीबों की हिसा 
का महादोप लग सकता है। अत: समाधिस्थ भगवान के 
आज्ञानुसारी साधु को ऐसे मार्ग से नहीं जाना चाहिये | गोचरी 
में जाते हुए कोयला, लकड़ी या गोबरी (छाणो) के ढेर मिल 
जाय तो अपने घूल वाले पाँव उन पर रखकर नहीं चलना 
चाहिये । क्‍योंकि इससे प्ृथ्वीकाय जीव की हिंसा होती है । 
वर्षा गिर रही हो, आँधी चढी हो, धुध हो या पतंगे आदि 


जोव उड़ते हों तो ऐसे समय में संयम धारो मुनि को गोवरा 
के लिये नहीं निकलता चाहिये । 


संयसी साधु को गोचरी में जाते हुए श्रपने ब्ह्मचर्य को भी 
भली एकार रक्षा करनी चाहिये | जहाँ आ्रास पास वश्याण या 
व्याभिचारिशी स्त्रियां रहती हों, ऐसे स्थान पर नहीं जाना 
चाहिये, क्योंकि ऐसे स्थान पर संसर्ग के दोप से तत्काल दूत 
होने का भय रहता है । जहाँ कुत्ते , गाय, मदोन्‍्मत्त बैल, घोड़े 
हाथी आदि हों, जहाँ छोटे बच्चे मिट्टी के घर बनाकर सेलते 
हों या जहां लड़ाई-भगड़ा या मारपीट होती हो, ऐसे स्थान 
पर साथु को गोचरी नहीं जाना चाहिये । ऐसे स्थान का हूर 
से ही त्याग कर देना चाहिये। द्रव्य था.भाव से गोचरी' मे 
जाते हुए साधु को नीचा नहीं वसना चाहिये स्त्री आा 5. के 
सामने नहीं देखता चाहिये । कोध भ्रादि नहीं करना चाडिये, 
अपनी इंन्द्रियों को बश में रखना चाहिब्रे | तेज चलना नहीं, 
किसी के साथ हँसता नहीं और द्रव्य तथा भाव से हीत कुल में 
जावा नहीं । जहाँ राजा, सेठ, साहुकार और फौजदार के 
सलाह मशकिरे के स्थान हों और जहाँ जाने से क्लेश पेदा 
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होता हो, ऐसे स्थान पर नहीं जाना चाहिये। जिस घर में 
जन्म या मरण का सूतक हो या जिससें नीच जाति के लोग - 
रहते हों था ऐसे घर में गोचरी के लिये नहीं जाना. चाहिये ।. 
जहाँ पर्दा हो ओर जिसके द्वार वन्ध हो उसके द्वार लोलकर, 
नहीं जाता चाहिये । जहाँ प्रवेश करने. योग्य हो वहाँ भी बिना 
'धर्मलाभ्ष' कहे तहों जाना चाहिये । गोचसे में जाते हुए हँँसी- 
भजाक नहों करना चाहिये। यदि कभी लघु बंका या दिशा की 
हद हो जाय तो गुहस्थ की आज्ञा लेकर शुद्ध स्थल्ष पर उस 
रे से निदुत्त होना ५३४४५ ॥ जहाँ दिखाई नहीं देता हु 
पूगर्भ स्थित घर में गोचरी के लिए नहीं जाना चाहिये । 
के हा के हार पर पुष्प या अन्य हरी सदजी श्रादि बिखरी 

पड़ी हो या त ञ्जा हो ऐसे ्तर फे के 
हीं हते। जहे गाय, वकरी या वचछिया बंधी 


न 


को प्राप्त करने की लोलुपता नहीं होनी चाहिये। वैसे ही 
गोचरी के समय शब्दादि विपयों पर आसक्ति नहीं रखनी 
चाहिए | गोचरी के लिये जाते हुए मार्ग में संगीत हो रहा हो 
तो उसे सुनने के लिए खड़ा नहीं होना चाहिए। गोचरी के 
सच्चे अ्र्थ को अपने हृदय में समझ कर तदनुसार प्रवृत्ति 
करनी चाहिये । 


'गोचरी” अर्थात्‌ गाय जैसे उत्तम, मध्यम या निक्ृष्ट प्रदेश 
का विचार किये बिना सभी स्थानों पर विचररणा करती है और 
सरस या नीरस आहार के प्रति राग या हं प रखे विना सभी 
प्रकार का आहार ग्रहरा करती है, उसी प्रकार मुनि भी उच्च- 
नीच घरों में फिर कर सरस-नीरस सभी प्रकार का झाहार 
ग्रहरा करे । इस प्रकार मोचरी करने के बजाय आजकल इससे 
विपरीत प्रवृत्ति करके अपने चारित्र धर्म को दूषित करते हैं । 
आहार न मिलते पर मुनि को क्रोधित हुए बिना शांति से 
दूसरे गृहस्थों के यहाँ जाना चाहिये । इसके साथ ही उसे बहुत 
ही सावधानी से घूमना चाहिये | उसे अपने आगे की 3) हाथ 
भूमि को देखकर चलता चाहिये । किसी भो प्रारसो की विरा- 
धना न हो उस प्रकार की प्रवृत्ति करनी चाहिये । उसके चलने 
से पृथ्वीकाय या अपकाय जीव की हिंसा नहीं होनी चाहिये । 
यदि ऐसा प्रयत्त न करे तो मुन्ति अपने संयम का विराधक 
बनता है । गाड़ हुए खंभे, कील और कीचड़ ञ्रादि से बचकर 
चलना चाहिये | यदि कहीं नदी में उतरने के लिए लकड़ी या 
पत्थर के पायदान बनाये हों तो मुनि को उस पर से नहीं 
जाना चाहिये । यदि मुनि उस पर जाय और पाँव फिसलने 
से नीचे गिर जाय तो अपकाय और त्रसकाय जीवों की हिंसा 
का सहादोप लग सकता है। अत: समाधिस्थ भगवान के 
आज्ञानुसारी साथु को ऐसे मार्ग से नहीं जाना चाहिये | गोचरी 
में जाते हुए कोयला, लकड़ी या गोबरी (छारपे) के ढेर मिल 
जाय तो अपने घूल वाले पाँव उन पर रखकर नहीं चलना 
चाहिये । क्योंकि इससे पृथ्वीकाय जीव को हिसा होती है । 
वर्षा गिर रही हो, आँघी चढी हो, घर हो या पतंगे शाहि 


जोव उड़ते हों तो ऐसे समय में संयम धारी मुनि को गोचरी 
के लिसे नहीं सिकलना चाहिये ॥ 


संयमी साधु को गोचरी में जाते हुए अपने ब्रह्मचर्य की भी 
भली एकार रक्षा करनी चाहिये । जहाँ झांस पास वेइयाएँ या 
व्याभिचारिणी स्त्रियां रहती हों, ऐसे स्थान पर नहीं जाना 
चाहिये, क्‍योंकि ऐसे स्थाव पर संसर्ग के दोप से तत्काल दूषित 
होने का भय रहता है | जहाँ कु्त , गाय, मदोन्‍्मत्त बैल, घोड़े, 
हाथी श्रादि हों, जहाँ छोटे बच्चे मिट्टी के घर बनाकर खेलते 
हों या जहां. लड़ाई-कगड़ा या मारपीट होती हो, ऐसे स्थातत 
पर साथु को गोचरी नहीं जाना चाहिये | ऐसे स्थान का दूर 
से ही त्याग कर देना चाहिये.। द्रव्य या.भाव से गोचरो में 
जाते हुए साचु को नीचा नहीं बतना चाहिये । स्त्री आदि के 
सामने नहीं देखना चाहिये.। क्रोध आदि नहीं करना चाहिये, 
अपनी इन्द्रियों को वश में रखना चाहिग्रे | तेज चलता नहीं, 
किसी के साथ हँसना नहीं और द्रव्प तथा भाव से होन कुल में 
: जाना नहीं | जहाँ राजा, सेठ, साहूकार और फौजदार के 
सलाह मदाविरे के स्थाव हों और जहाँ जाने से क्लेश पैदा 
होता हो, ऐसे स्थान पर नहीं जाना चाहिये । जिस घर में 
जन्म या मरण का सूतक हो या जिसमें. नीच जाति के लोग 
रहते हों या ऐसे घर मों गोचरी के लिये नहीं जाना. चाहिये । 
जहाँ पर्दा हो और जिसके द्वार बन्ध हो उसके द्वार खोलकर 
नहीं जाता चाहिये। जहाँ प्रवेश करते. योग्य हो वहाँ भी बिना 
'धर्मेलाभ' कहे नहीं जाना चाहिये । गोचरी में जाते हुए हँसी- 
मजाक नहीं करन चाहिये। यदि कभी लवु शंका या दिशा की 
हाजत हो जाय तो गृहस्थ की आराज्ञा लेकर शुद्ध स्थल पर उस 
क्र्यि से निवृत्त होना चाहिये । जहाँ दिखाई नहीं देता हो 
ऐसे भूगर्भ स्थित घर में गोचरी के लिए नहीं जाना चाहिये । 
जिस घर के द्वार पर पृष्प या अन्य हरी सब्जी आदि बिखरी 
पड़ी हो या ताजा लीपा हुआ हो ऐसे घर में साधु को 
गोचरी तहीं जाना चाहिये । जहाँ गाय, बकरी था बछिया बंधी 
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प्रवेश नहीं करना चाहिये । 


है मुनि ! साधु जिस घर में ग्रोत्ररी के लिये जावे, उस 
घर की स्त्रियों के सामने एकटक नहीं देखना चाहिये। जो 
वस्तु दूर पड़ी हों उसकी तरफ या घर के आस पास दृष्टि नहीं 
घुमावे । गृहस्थी की निन्‍द्रा न करे, न दीन वचन ही बोले | 
भिक्षा लेने जाते समय घर की भूमि की जो मर्यादा हो, उससे 
आगे नहीं जावे । स्नानघर या पेशावघर से दूर रहे । 


उपयुक्त प्रवृत्ति से गृहस्थ के घर में गया हुआ मुनि घर 
में खड़ा रहे और गृहस्थ या उसकी स्त्री जो कुछ आहार प्रदान 
करे उसे ग्रहण करे । जो अन्न-पानी निवंद्य हो उसे ही ले, 
जिसके बारे में दूधित होने की शंका हों उसका त्याग कर दे । 
जो अच्चय-पानी अचित हो पर सचित के साथ संसगे वाला हो उसे 
ग्रहरा न करे । झूठा या पात्र के साथ छोड़ा हुआ खराब अन्न- 
जल ग्रहरणा न करे । जो आ्राहार गर्भवती स्त्रो दे रही हो या जो 
बस्तु गर्भवती ने अपने खाने के लिए वनाई हो, ऐसा आहार 
साथु ग्रहरा न करे । यदि कोई स्त्री बच्चे को स्तन्त पान कराने 
बंठो हो तो उसके हाथ से आहार ग्रहण न करे । क्योंकि वह 
स्‍त्री बालक के स्तन पान को छुड़ाकर झाते से वच्चा रोयेगा 
जिससे साधु को दोष लगेगा। जो वस्तु विशेषकर साथु को 
देने के लिये ही तैयार रखी हो, उसे साधु ग्रहण न करे । जो 
वस्तु पेटी या डिब्बे में ताला लगाकर रखो हो, उसे भी न ले । 
हे मुनि ! संक्षेप में साधु को 'दशवैकालिक खूत्र' की निम्त 
गाथा याद रख कर आहार ग्रहण करना चाहिये-- 


उद्दे शियं कीयगड्डं, पुइकम्म॑ च आहएँ । 
ग्रक्कमोयर पासिच्चं, मीसजाय वित्रज्जए ।। 
साधु को उद्देश्य कर बनाये हुए, खरीद कर लाये हुए, निरवंद्य 


आहार में आधाकर्मी मिलाकर रखा हों, टूसरे गांव से लाया 
हुआ, जो साथु को आया जानकर बाहर स लाया हुआ हो या 
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उधार लाया हुआ हो, घर के लिये और साथु के लिये मिला- 


कर बताया हो, ऐसे अन्च-जल का साथु को त्याग करना 
चाहिये । 


हें मुन्ति |! इसके अतिरिक्त एक दूसरी बात भी याद रखनी 
है । यदि कोई श्रावक या श्वाविका साधु को भिक्षा देने के 
लिये सीढ़ी, पटां, साधा, यां ऊचे कंमरे में चढ़े तो उसे रोक 
दे और उसके घर से अन्न-जल ग्रहण न करे । क्योंकि ऐसा 
करते हुए यदि कोई दुधटना हो जाय तो प्रथ्वीकाय, वायुकाय 
जीवों की हिंसा हो सकती है अथवा कभी दाता को भी पीड़ा 
से दुखी होना पड़ सकता है । अत: ऐसी जगह से दिये जाने वाले 
आहार का त्याग कर देना चाहिये। हे मुंनि | इसके सिवाय 
दूसरे भी कई लियम आहार के संबंध में वरित हैं जो आपं॑ 
“दशवेकालिक सूत्र' से जान सकते हैं ॥ आपको कौन सी वस्तु 


लेने योग्य है और कौन सी श्रयोग्य, इस बारे में भी उस सूत्र 
में वहुत विस्तार से वर्ुंत है । 


हे मुति |! आहार लाने के परचात्‌ मुनि को क्रिस तरह 
भोजन करना चाहिये, यह भोजन विधि भी आपको जानती 
चाहिये। मुनि को एकान्त स्थल पर भोजन करने बैठना 
चाहिये | जो गृहस्थ के स्थान पर भोजन करने का अवसर आा 
जाय तो मुनि को गृहस्थ की श्राज्ञा लेकर, इस्यिवहिया का 
पाठ करके हाथ में मु हपत्ती लेकर, हाथं-पाँव आदि को पू जणो 
से भली प्रकार साफ कर भोजन करता चाहिये | भोजन करते 
हुए तूंण, लकड़ी, कंकर आदि कुछ आ जावै तो उसे थूकना ये 


फैकनो नेहीं, पर सु ह से निकाल कर एंक तरफ एंकांत भें रख 
देना चाहिये । 


यदि गहस्थ के घर पर भोजन करने का अवसर न॑ हो और 
उपीक्षय में आकर भोजन करेंने की इच्छा हो तो उपाश्षेय 
ने आकर भूमि की प्रतिलेखना केरं, नेम: क्षमा श्रमणोभ्यः पद 
को वोलकेर विनय से गुर के पास आ्राकेर इंरियावहिया का 


पाठ कर कायोत्सर्ग करना चाहिये | फिर आहार लेने कौ जाने 
पर गमनागमत के जो दोष लगे हों उनको हृदय में विचार 
कर कपट रहित और व्यग्रता रहित होकर जो ग्रहण किया हो 
उसको आलोचना करनी चाहिये | फिर निम्नलिखित गंभीर 
अर्थ वाली गाथा बोलनी चाहिये-- 


अहो जिरोहि असावज्जा, वित्ती साहुए देसिश्ना 
मोकक्‍्खे साहरा हेउस्स, साहुदेहस्स धारणा ॥) 
इस गाथा का अर्थ बहुत गंभी र है । मुनियों को गोचरी 
क्यों करना चाहिये, इस बात का इसमें वर्णात किया गया है । 
इसका भावार्थ यह है कि “तीर्थंकरों ने मोक्ष साधन हेतु रूप 
मुनि शरीर को धारण करने के लिये मुत्तियों को निर्दोष 
गोचरी की चुत्ति बताई है ।” 


इस गाथा का चितन करने के बाद साध्षु को कायोत्सगं 
पाल कर 'लोगस्सु ज्जोश्रगरे' का स्तबन बोलते हुए स्वाध्याय 
पूरा कर थोड़ा विश्वाम लेना चाहिये | विश्वाम के समय निम्न 
चखितन करना चाहिये-- 


“जइ मे अ्रणुग्गहं कुज्जा, साहू हुज्जामी तारिओो ।” 


इस पाठ का भावा्थे यह है कि “यदि मुनि मेरे द्वारा लाये 
गये प्रासुक्त आहार को ग्रहण कर मुझ पर अनुग्रह करें तो मैं 
इस संसार सागर से तिर जाऊँ ।” हे मुनि ! विचार करो, 
आपकी गोचरी की कितनी महत्ता है। इसके साथ ही गोचरी 
लाकर देने वाले सुनचि का उद्दे श्य कितना उत्तम है । आजकल 
इस उत्तम विधि के अनुसार प्रवतंव करने वाले मुनि बहुत 
थोः  हैं। इस प्रकार चितन कर मुनि अपने गुरु को आहार 
ग्रहण करने की विनती करे । यदि ग्रुरु स्वयं आहार न करें 
तो उनसे कहे कि यह आहार जिसे भी देता हो देते की कृपा 
करें । उस समय यदि गुरु कहे कि श्रापकी इच्छा हो उसे दे दो 
तो फिर मुनि को गुरु की आज्ञासुसार अपने धर्म बन्धु दूसरे 
साक्षओं को अनुक्रम से आहार के लिये आमन्त्रित करना 


चाहिये । वे जी वस्तु मांगे वह उन्हें देकर फिर सब मुनियों 
के साथ आहार करें | 


हैं मुनि |! आहार करते हुए भी मुन्ति को बहुत सावधान 
रहना चाहिये । जिस पात्र में अच्छा प्रकाश गिरता हो उसी 
में मुनि को आहार करता चाहिये। उस समय हाथ या मह 
में मे आहार का एक कर भी नीचे नहीं गिरते देना चाहिग्रे । 
यदि उस आहार में कड़वा, तीखा, कपेला, खट्टा, मीठा और 
खारा कोई भी पदार्थे मिला हुआ हो तो साथु रागई प रहित 
होकर उसे सरस घी जैसा सानते हुए उसका आहार करे | हे 


हे 
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मुनि ! आजकल आहार विधि के प्रति मुनियों में बहुत प्रमाद 
है। अल्पज्ञानी मुनि उत्तमोत्तम आहार को खोजने में लगे 
हुए हैं। कितने ही तो आहार की लोलुपता के कारण अपने 
परिचित नगर में ही पड़े रहते. हैं। कई रसलुच्ध मुनि उत्तम 
आहार को इच्छा से धनवान श्रावकों के घर ही गोचरी के 
लिये जाते हैं और कई इच्छानुसार आहार प्राप्त करने के लिये 
अपने रागी श्वाचकों के घर ही जाते हैं, यह अनुचित है । 


प्रत्येक मुनि को अपने आहार की यथार्थ विधि को 
जानना चाहिये और उसके लिये उन्हें इस ्पडैषणा' अध्ययन 
का अभ्यास करना चाहिये। इस महा अध्ययन के अन्त में 
जो उपयोगी गांथाएँ वर्णित हैं, उन्हें प्रत्येक मुनि को मनन 
करना चाहिये । वे गाथाएँ निम्नलिखित हैं--- हि 
अरस विरस वावि, सुइअं वा असूइअं । 
उल्ल वा जइवा सुककं, मंथु कुम्मास भोयरां ।) 


उप्परों नाइ हीलिज्जा, भ्रप्पं वा वहुफासुर । 
मुहालद्ध मुहाजीबी, भु जिज्जा दोस वज्जिअं ॥॥ 


बिना रस का, ठंडा, अधिक मसाला बालाया मसाला 
रहित, नरम, सुखा और उड़द के .वाकले का आहार सिले तो 
भी उसको लिंदा नहीं करे । थोड़ा 


॥ सिला हो, अधिक मिला 


समय दिन का तीसरा प्रहर चल रहा है. शिक्षा कहाँ मिलेगी 
दिप्य ने उत्तर दिया. “गुरुजी ! समय तो हो गया हैं, पर 
आपकी शब्राज्ञा हुई. अत: मुम्ठे तैयार होना ही चाहिये । उसी 
समय दहुसर मुनि बोले, “समय हो गया तो क्या हुआ, मे कई 
वार आपके लिये इस वक्त भी आहार लेकर आया हूँ । आप पक्तो 
गर्म आहार की कहाँ आवश्यकता है ?” गुरु ने कहा, “हाँ यह 
वान ठोक है । कुछ भी नाइता मिल जाय तो चलेगा। आह 
मुझे अभी भूख लग गई है ।” इतने में तीसरे मुनि बोल परे, 
“तब तो देवचंद भाई के घर जाना चाहिये | वे अपने गुरुजों 
के रागी श्रावक हैं, अत: उनके यहाँ तो किसी भी समय 
अआ्राहार मिल सकता है ।” गुरु ने इस बात का समर्थन किया । 
फिर वे मुनि ग्रुढ की आजा लेकर चलने को तेयार हुए । 
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इस समय दोक्षाकुमारी प्रत्यक्ष हुई और उन गुरुजी के 
सामने आकर खड़ी हो गई | उन्हें देखते ही युरुनी चकित हो 
गये और हृदय में भयभीत होकर काँपने लगे । 


दीक्षाकुमारी ने गंभीर वो णी से कहा, “मुनि ! डरें नहीं. मे 
ग्रापकी रक्षक हूं । आपको मुझ से डरने को आवश्यकता नहीं | 
पर पाप से भयभीत होना चाहिये। आप दोपों से हर हहेच 
वाल अनगार होकर भी दोपों के साथ रहना चाहे ह, इससे 
मुझे आपको खबर लेने आना पड़ा है । 


बुद्ध मुनि ने भयभीत होकर कहा, “धमेमाता ! क्षमा कर । 
काल के प्रभाव से हम अपने धर्म को अ्रष्ट कर रहें है । आपका 
क़पा के बिना हमारा चारित्र टिक नहीं सकता । 


दीक्षाकुमारी ने उच्च स्वर से कहा, “मुनियों | सदि आ्राप 
अपने धर्म से अप्ट होंगे और अपने चारित्र को दृपित करेंगे 
तो फिर मैं कैसे क्षमा कर सकती हूं | धर्म-अष्ट और झना- 
चारी को क्षमा करना उनके दुग्गुणों को उत्त जन देना हैं, अत 
सैं ऐसे लोगों को क्षमा नहीं कर सकती । 


वद्ध मनि ने नम्नता से कहा, “महेश्वरी ! यदि आप क्षमा 
नहीं करेंगो तो हमारे जैंसे निरक्षर साधुओ्रों का क्‍या हाल 
होगा ? यदि आप अपने स्वरूप को खींच लऊेगो तो फिर हम 
किसको शरण में जायेंगे ? हम निरक्षर, निराचार, निगु रए 
ओर निर्बोध हैं, फिर भी आपके स्वरूप के कारण गृहस्थ लोग 
हमें भ्रन्न-जल देते हैं| हमारे वेष को देखकर हमें साधु का सम्मान 
देते हैं और हमारे गुरणावगुरों को देखे बिना हमारी सेवा करने 


को तत्पर रहते हैं, यह सब आपके ( दीक्षा के) स्वरूप का ही 
प्रभाव है ४! 


दीक्षाकुमारी ने आक्षेपपूर्वक कहा, “वृद्ध मुनि ! आपके 
उपाश्चय में आते ही मैंने जो रृश्य देखा है, उस पर से तो आप 
कदापि क्षमा करने योग्य नहीं हैं। आपके क्षिष्य कैसी-कंसी 
खटपट करते हैं और आप फिर भी उनकी तरफ कैसी उपेक्षा 
रखते हैं? इस सबका विचार करके मुक् आप पर बहुत ही 
रोष आ रहा है । जैन जैसे सर्वोत्तम और पवित्र धर्म के गुरुओं 
में संसारी जैसे प्रपंच हों, यह कितने अफसोस की बात है ? 
आपके जैसे वृद्ध गुरु के समक्ष मुन्ति मर्यादा रहित होकर प्रवर्तन 
करें ओर परस्पर ईर्ष्या, द्वेष और क्‌ 


ई (र कुसंप रखकर दूसरों के परा- 
भव का प्रयत्न करें, यह कैसी निदनीय बात है 


रा हे है । है मुनियो ! 
आप विचार करें कि आप कौन हैं, आपके पूर्वाचाय कैसे थे, 
आप ज्ञात पुत्र के वंशज हैं, आपका चरित्र, तप और ज्ञान 
कंसा था ? ह 


दीक्षाकुमारी के ऐसे वचन उत्त दृद्ध गुरुजी के साथ अन्य 
सतति त्ीचा मुह किये खड़े-खड़े सुने रहे थे और उनके हृदय 
में भारी पद्चात्ताप होने लगा। थोड़ी देर बाद वे वृद्ध गुरु मंद 
स्वर में बोले, भमहादेवी ! क्षमा करें | हमारे प्रवर्तन के लिए 
हमें बहुत पशचात्तपप्‌ हो रहा है। अब आप हमारा उद्धार करें 
और हमें चारित्र धर्म का शुद्ध मार्ग बतावें । श्राप दया धर्म को 
धारण करने वाली दयालु मात हैं।' । ' 


दीक्षादेवी ने शांत होकर कहा, 'मुनियो ! आप ज्ञातपुत्र के 
वंशज हैं। आपके ज॑से घुभ्र वेषंधारी साधुओ्रों को अधिक कहना 
ठीक नहीं । आप अपने स्वरूप को पहचाने और सनातन चारित्र 
धर्म के पवित्र मार्ग का अनुसरण करें | हे वृद्ध मुनि ! श्लापने 
ज्ञान का अभ्यास कितना किया है, आगम ग्रथों में आपकी 
कितनी जानकारी है, जो सत्य हो वह बताना ।' 


वृद्ध मुनि ने हाथ जोड़कर कहा, 'धर्मश्वरी ! मेरा अभ्यास 
बहुत थोड़ा है। झआमम ग्रथों के पूरे नाम भो मैं नहीं जानता । 
वेसे ही मागधी, संस्कृत आदि भाषा भी मैं वहीं जानता । 
मैं सि्फे टब्बा और रास पढ़कर अल्प बुद्धि वाले श्रावकों को 
सममाता हूं ।” 


दीक्षादेवी ने पूछा, “विद्या ज्ञान के गुणा विना आपको ऐसी 
सबसे उच्च मुनिश्वर'की पदवी कैसे मिली ?! 


वृद्ध मुनि बोले, माता ! मैं दीक्षा में बड़ा हूं इसलिये संग- 
ठन के लध्षु शिष्यों ने मुझे मुतिश्वर की पदवी दी है। नये 
शिष्य भी मेरे अ्रधिनस्थ ही दीक्षित होते हैं।' दीक्षादेवी ने 
आइचयं से कहा, “तब क्या आप सिफ दीक्षा वृद्ध ही हैं ? ज्ञात 
वृद्ध या गुणा वृद्ध नहीं । आपके जेसे अन्य भी सुनिश्वर हैं 
क्या ?” वृद्ध ने उत्तर दिया, “हाँ बहुत से हैं । मैं तो फिर 
भी दीक्षावृद्ध तो हूं, पर दूसरे मुनि तो अविद्वान होते हुए भी 
तिकड़म से पनन्‍्यास, गणी और आचार्य बने हुए हैं और वे बड़े 
आडंवर से विचररा कर रहे हैं ।” 


वृंद्ध मुनि के उपयुक्त वचन सुनकर दीक्षाकुमारी को 
अधिक आइचये हुआ, “ग्रोह ! वरतेमान काल कैसा विपरीत 
चल रहा है । पूर्वजों के चारित्र गुणा न होने पर भी पूर्वजों की 
पन्‍्यास, गणी और आचायें की पदवियें धारण करने वाले 
महात्मा बने हुए मुनियों को क्‍या जरा भी शर्म नहीं आती ? 
जब स्वयं में दूसरे सब पूर्ण गुण हों तभी ये पदवियें शोभा देती 
हैं । गुणा बिना सब पद शुष्क हैं 
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इस प्रकार विचार कर दीक्षाकुमारी ने वृद्ध मुनि से पूछा, 

“हें भ्नि ! जब आपने ज्ञान का संपादत नहीं किया तो आपने 

कुछ धर्मझास्त्रों को तो सुना ही होगा । अपने गुरु के सुख से 

कोई सूत्र ग्रथ सुने हैं या नहीं ?” वृद्ध मुनि ने ग्लानमुख से 

उत्तर दिया-हां, सुने तो जरूर हैं, पर बुद्धि के वल वित्ना वे 

मझकक याद नहीं रहे हैं दीक्षादेवी ने कहा, कभी भ्रापने 

'दशबैकालिक सूत्र' सुना है ?' वृद्ध बोले, 'एक समय सुना था । 
दीक्षाकुमारी--उसमें आपने पाँचवा पिडेपणा' अध्ययन 

सुना है ? 

बृद्ध--हाँ सुना है । 

दीक्षा--उसमें मुनि के आहार के बारे में क्या लिखा है ? 

वुद्ध-वह तो सुझे याद नहीं । ह 

दीक्षा--अभी मैंने अदृश्य रहकर दो गांथा कहीं, वे सुत्ती । 

वृद्ध--हाँ, मैंने खुनी हैं । 

दीक्षा--आपने उसका शअ्रथे समझा या नहीं ? 

वृद्ध--नहीं, में नहीं समझ सका । 


. जब बुद्ध ने मना किया तब दीक्षाकुमारी ने. दूसरे सुत्ति के 
सामने देखकर कहा, “मुन्तियो ! आप में से किसी ने भी उस 
गाथा का अर्थ समफ्ता था या नहीं ?” 


पि कर हि “औ,। $ 
एक मुनि ने जवाब दिया, “महादेवी ! आपके मुख से 


निश्वुत गाथा का अर्थ मैं समझ सका था, क्‍योंकि मुझे संस्कृत 
ओर मागधी का थोड़ा ज्ञान है ।”? 
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दीक्षा--यह्‌ ज्ञान किससे प्राप्त किया ? 


मुनि--'एक ब्राह्मण शास्त्री से मैंने यह ज्ञान प्राप्त 
किया ४ 


दोक्षाकुमांरी ने अफेसोस के साथ कहा, “ आह.! कसा 
के ; रे 0 कक अल 2 5 कम ३० 
जमाना आया है। जगदुगुरु के शिष्यों को ब्राह्मरण पंडित ज्ञान 


दे रहे हैं। पन्‍यास, गरणणी और शझ्ाचाय पद को धारण करने 


वाले गुरुझ्नों के शिष्य ब्राह्मणों के पास पढ़ रहे हैं | वरिष्ठ गुरु 
श्रावकों का अन्न-जल ग्रहण कर, बेठे-बेठे आनन्द कर रहे हैं । 
उनको स्वयं अपने शिष्यों को पढ़ाने का समय नहीं मिलता । 
यदि समय मिल भी जाय तो घताढ़्य श्रावकों के ग्रुरु यह 
मेहनत क्यों करे ? अहा ! कंसा विपरीत काल चल रहा है?” 


इस प्रकार कह दीक्षाकुमारी ने उस मुनि से पूछा, “हें 
मुनि [| यदि आपने उस गाथा का अर्थ समझा हो तो कह 
सुनाइये ।* 


मुनि--“आप कृपा कर वह गाथा फिर से बोलिये ।” 
फिर दीक्षाकुमारी ने वह गाथा निम्न प्रकार से कही-- 


“कालेणश मिक्‍्खमे भिक्‍खू, कालेरा य पडिकम्मे । 
अ्रकाल च विवज्जित्ता, काले काल समाय रे ॥7 


मुनि ने उसका अर्थ कहा, “साधु को आहार लेने के समय 
गोचरी के लिये जाना चाहिये और जब अपने स्वाध्याय का 
समय हो तो वापस आ जाना चाहिये, इसके लिए अकाल को 
“टालना चाहिये । जो काम जिस समय में करना हो उसे उसी 
समय करना चाहिये । 


० 


अर्थ सुनकर दीक्षाकुमारी कुछ प्रसन्न हुई, फिर उन्होंने 
निम्नलिखित दूसरी गाथा पुनः कह सुनाई-- 


झ्रकाले चरसी भिक्‍्खू, काल न पडिलेहिसि । 
अप्पाणं च किलामेसि, संनिवेस च गरिहसि ॥।” 


मतति थे इस गाथा का अर्थ कहा, “हे मुनि ! तू अकाल में 
भिक्षा के लिये फिरता है और योग्य काल की उपेक्षा 
करता है | ऐसा करके तू' अपनी आत्मा को भी क्लेश देता और 
ग्राम की भी निंदा कराता है ।7 





]46 


दीक्षाकुमारी ने कहा, हे मुनि ! आपने इसका छाव्दार्थ तो 


दीक किया पर उसका संबंध वरावर नहीं बताया सो सोच 
कर बताइये ।' 


मुनि ने कहा, महादेवी ! मैं इसके संबंध के विपय में कुछ 
की नहीं जानता, सिर्फ शब्दार्थ जानता हूं। यदि आप इस विपय 
में मुझ समभायें तो बड़ी कृपा होगी ।' 


दीक्षाकुमारी बोली, “कोई मुनि भ्रकाल में भिक्षा लेने ग्राम 
में निकले, भिक्षा का समय न होने से वे मुनि उस ग्राम की 
निंदा करते लगें, यह सुनकर दूसरे मुनि ने यह गाथा सुनाई। 
इस प्रकार इस गाथा का संबंध है । 


मुनि ने आनंदित होकर कहा, “महादेवी, आप द्वारा कहे 
संबंध को सुनकर अब मुझे इस गाथा का अर्थ अधिक स्पप्ट 
हुआ है, अतः आपने मेरा बहुत वड़ा उपकार किया है 


इस समय पहले बुद्ध मुनि बोके, “आपने आकर पहले 
अहय रह कर यह गाथा कही जिसका क्‍या कारण था । 


दीक्षाकुमारी ने आक्षेप किया, वृद्ध मुनि ! जब मैं आपके 
उपाश्चय में आई तब मध्यान्ह के बाद का समय था अ्रत: भिक्षा 
काल का अतिक्रम हो चुका था | उस समय आप किसी शिष्य 
को नाइते के लिये भिक्षा लेने भेज रहे थे । आपके इस झना- 
चार को देखकर आपको शिक्षा देने के लिए ही मैंने थे दोनों 
ही गाथाएं कही थी । वृद्ध म॒ति ने कहा, 'महादेवी ! क्षमा 
करें । काल के प्रभाव से मेरी मनोबृत्ति अनाचार के मार्ग पर 
चली गई थी । भविष्य में अब मैं ऐसे अनाचार का सेवन नहीं 
करूगा। प्रतिदिन अपने विद्वान शिष्य से 'दशवैकालिक सूत्र' 
की सुनकर अपने दूषित चारित्र को सुधारु गा | हे कृपालु माता 


आप भी सुझे इस समय इस महासूत्र का बोध दीजिये और 
मेरे भमलिन बने चारित्र को उज्जवल कोजिये । 


वृद्ध मुनि की इस प्रार्थना का अन्य सुनियों ते भी अनु- 
मोदन किया, अत: दीक्षाकुमारी ने पिडेषणा' अध्ययन के 
दूसरे उद्द इय का उपदेश देना प्रारम्भ किया । 

है मुनियो ! प्रथम तो आपको भिक्षा काल के विषय में 
पूर्णा स्मरण होना चाहिये । जब आप भिक्षा लाकर आहार 
करें उसके पदचात्‌ अपने पात्र कोली वर्मरह को साफ रखें। 
जो भिक्षा लाये हों, उस सब का उपयोग करें । अच्छी भिक्षा 
तो खाना और हल्की भिक्षा को छोड़ने काकार्य न करे । जितने 
से आपके संयम का निर्वाह हो सके, उतना हो भोजन खायें, 
उससे अधिक न खायें। भिक्षा समयानुप्तार लेने जाने पर भी 
यदि शिक्षा न मिले तो उसका अ्रफसोस न करें | भिक्षा लेते 
समय यदि कोई श्रन्य प्राणी आहार के लिये आये तो साथु 
उसके सामने नहीं जाये क्‍योंकि ऐसा करने से उस प्राणी को 
त्रास या भय उत्पन्न होता है। गोचरी गये साधु को घर के 
कपाट, दरवाजे की शाखा अथवा दूसरे किसी भाग के पोछे 
पीठकर खड़े नहीं होता चाहिये। गृहस्थ के घर भिक्षा लेने 
जाते समय यदि कोई अन्य साथु, ब्राह्मरा, कृपण या भिखारी 
वहाँ खड़ा हो या आता हो तो उसका उल्लंघव करके नहीं 
जायें । श्रगर वह अन्दर चला गया हो तो एक तरफ खड़ रहें, 
उसे भिक्षा प्राप्ति में विक्षेप हो, ऐसा कार्य न करें। 

साक्षु को गृहस्थ के घर, जाकर जो पदार्थ कल्पता हो, 
सूकता हो, उसे ही लेना चाहिये | असूकता आहार कभी नल । 
साथु को आहार में किन-किन पदार्थों को नहीं लेना चाहिये, 
इस बारे में इस सूत्र में बहुत विस्तार से लिखा है । उसे आपको 
जानना चाहिये | सचित्त कमल का कदं, पलाश का कद, नील 
कमल की नाल, सरसों की डंडी, ईख के टुकड़ , इसली और 
अन्य हरी कु पलें जो शस्त्र परिरणित न हों, उन्हें साथु त्याग 
दे | बंश, करेला, तिलपापड़ी, बिजौरा और मूला यदि शस्त्र 
परिरितत्त न हो तो उनका भी त्याग कर दे । इसके सिवाय जो 
भी पदार्थ अप्रासुक्त हों और मनिदित हों, उचकी साधु कभी भी 
इच्छा न करे | 


हे मुनियों ! उपयु क्त बातों का ध्यात रखक्रर हमेशा मा 
नुसार आहार विधि का आचरण करें। इसके साथ ही 8 
की गाथा सर्वदा याद रखें, क्योंकि आजकल इस गाथा का 
उल्लंघन अक्सर होता है-- 


“समुआरं चरे भिक्‍खू, कुलमुच्चावय सया | 
नीयं॑ कुलमइक्कम्मं, उसढं नाभिधारए ॥॥ 


“मुन्रियों ! इस गाथा का अर्थ आपको मनन करना चाहिये । 

सुनें, साधु को शुद्ध भिक्षा को ध्यात में रखकर ही भिक्षा के 
लिये जाना चाहिये । उसे द्रव्य की अपेक्षा से उच्च झौर नीच 
कुलों में समहृष्टि रखकर गोचरी को जाना चाहिये। निर्घत 
कूल का उल्लंघन कर अधिक लाभ की इच्छा से घतनादूय कुल 
में आहार लेने नहीं जाना चांहिये । है मुनियो ! ऐसा शास्त्र का 
नियम है | फिर भी आजकल के मुनि इस नियम का उल्लंघन 
करते हुए दिखाई देते हैं, यह बहुत ही श्रफसोस की बात हैं । 
उपकारी पूर्वज महानुभावों ने आपको आहार विधि में बहुत 
ही उपयोगी नियम बनाये हैं। फिर भी आप उनकी उपेक्षा करें 
तो फिर वर्तेमान काल में चारित्र को दोष लगे तो इसमें क्या 
आरइचये ? विद्वात और चारित्र ध्में को जानने वाले मुनि को 
कभी आहार व मिले तो अफसोस नहीं करना चाहिये । 


वेसे ही यदि कभी सरस आहार मिले तो खुश नहीं हों । 
इसके साथ ही आहार का प्मार रखना था हिये । अपने 
निर्वाहपूर्ति जितना आहार मिल जाने पर साधु को संतोष 
रखेना चाहिये। यदि कभी किसी गृहस्थ अ्रधवा श्रन्यमति के 
घर से स्वादिष्ट भिक्षा मिलती हो तो उस पर लालच नहीं 


करे । यदि कोई गृहस्थ उच्च स्वादिष्ट भिक्षा न दे तो उस पर 
नाराज नहीं होता चाहिये, वह जो कुछ भी दे, वह लेकर 
संतोष करे । ह 


है भुनियो ! आजकल जो विपरीत प्रवृत्ति चल रही है 
उससे भी आपको दूर रहना चांहिये। कई अपक्व सुन्ति जब 


कोई गृहस्थ वदन करने आता है तब उससे #पनी इच्छानुसार 
कोई आझ्राहार या वस्तु माँगते हैं और यदि उन्हें उसके घर से 
वह वस्तु नहीं मिलती तो उसका उपहास करते हैं। यह प्रव॒त्ति 
वहुत ही अधेम है । इससे मुनियों के चारित्र दृषित होते 
ऐसी श्रवृत्तिन करने के लिये “दशवेकालिक सूत्र” में निम्न 
गाथा कही गई है-- 


इत्थिअं पुरुष॑ं वावि, डहरं॑ वा महलल्‍्लगं । 
वंदमारा न जाइज्जा, नो अरणा फरुसं बए ।। 


“मुनियो ! सुनो, कोई स्त्री या पुरुष या वृद्ध वंदन करने 
आावे तो साधु उनके पास से कुछ भी नहीं मसाँगे । बेचते ही यदि 
कोई सूभते आहार के अभाव में या और किसी कारण से 
ग्राहार देने के लियेन कहे तो साधु उस पर नाराज होकर 
कठोर वचन न बोले । 


मुनियों ! इस गाथा का मनन करें और उसके अनुसार 
प्रवतेन कर अपने चारित्र को निर्दोष रखें । कितने ही मुनि 
अपने को बंदन न करने वाले श्रावकों पर नाराज होते हैं और 
यदि कोई धनाढूय गृहस्थ वंदन करने आवे तो मन में अभि- 
मान करते हैं, यह प्रव॒त्ति भी चारित्र धर्म को दूषित करता है । 
इस विषय पर “दशवेकालिक सूत्र में निम्त गाथा कही हँ-ए 


प्रत्येक सुति को कैसो शुद्धता रखनो चाहिये, इस बारे में इस 
भहा सूत्र में एक उत्तम गाथा कही गई है। उसमें लिखा हल कि 
गोचरी लेने गया मुनि अपने गुरु या बड़े से कुछ दुराव न रहे । 
यदि कभी उत्तम प्रकार का और साथ ही हल्के प्रकार का 
ग्राहर मिला ही तो मूनि अपने लालच से उच्च आहार की नीचे 
रख कर ढंक दे और हल्का आहार ऊपर रखकर गुरु को नहीं 
दिखावे, क्योंकि ऐसी कपट वृत्ति से बहुत दोष लगता है। वैसे 
ही बढ़िया आहार स्वयं लेकर, हंल्‍का आहार दूसरों को देना 
भी बहुत बड़ा दुराचार कहाता है। ऐसे साधु को मोक्ष गति 
प्राप्त नहीं होती । ऐसे साथु को स्वार्थी कहा जाता है और 
उसको कभी मोक्ष प्राप्त नहीं हो सकता । इस विपयर्क “दश०“ 
बैकालिक घूत्र' को गाया इस प्रकार है-- 


“अत्तह शुरुओ लुद्धो, वहुं पार्व पक्ुब्वइ 
दुत्तोसओो यसे होइ, निव्बार्ण च न गच्छइ ॥।7 


जो साधू अपने स्वार्थे में लुब्ध होकर बहुत पाप करता है, 
ऐसे साथु को जसे-तैसे आहार से संतोष नहों होता और बह 
साधु मोक्ष को प्राप्त नहीं कर सकता । 


है मुनियो ! इसलिये आपको सं्वथा सवा का त्याग कर 


चारित्र का आराधन करना चाहिये | ऐसा करने से आपका मुनि 
जीवन सर्व प्रकार से कृतार्थ होगा । 


हे चारित्रधारी अनगारो ! आपको एक अन्य बात भी ध्यान 
में रखनी चाहिये । वर्तमान समय में कई एक मूनि ऐसी इच्छा 
रखते हैं कि लोगों में अपनी पूजा हो, कीर्ति चढे, अच्छा मान 
मिले और लोग खूब सम्मान करे । ऐसे मुत्ति अपने चारित्र से 
अष्ट होते हैं । शास्त्रकार ने ऐसे साधुओं को माया कंटक कहा 
है । इसके लिये 'दह्वेकालिक सूत्र! की सिम्न गाथा मनत 
करने योग्य हैं-- 
“पूत्रछ्टी जसोकामी, मारसम्माण कामए 
' बहुं पसवई पाव॑. माया -सलले च्‌ कुव्बइ | 


कोई गृहस्थ वदन करने आता है तव उससे »पनी इच्छानुसार 
कोई आहार या वस्तु माँगते हैं और यदि उन्हें उसके घर से 
वह वस्तु नहीं मिलती तो उसका उपहास करते हैं । यह प्रवृत्ति 
बहुत ही अ्र्धम है । इससे मुनियों के चारित्र दूषित होते हैं । 
ऐसी त्रवृत्तिन करने के लिये “दशवेकालिक सूत्र' में निम्न 
गाथा कही गई है-- 


इत्थिअं पुरुष॑ वावि, डहरं॑ वा महलल्‍्लगं । 
वंदमारा न जाइज्जा, नो अरां फरुसं वए ॥॥ 


“मुनियो ! सुनो, कोई रुत्री या पुरुष या वृद्ध वंदन करने 
आवे तो साथु उनके पास से कुछ भी नहीं माँगे | वैसे ही यदि 
कोई सूभते आहार के अभाव में या और किसी कारणा से 
आहार देने के लिये न कहे तो साधु उस पर नाराज होकर 
कठोर वचन न बोले । 


सुनियो ! इस गाथा का मनन करें और उत्तके अनुसार 
प्रवर्तत कर अपने चारित्र को निर्दोष रखें । कितने ही घुनि 
अपने को वंदन न करने वाले श्रावकों पर नाराज होते हैं श्रोर 
यदि कोई धनादूय गृहस्थ वंदन करने आवे तो मन में अभि- 
मान करते हैं, यह प्रवृत्ति भी चारित्र धर्म को दूषित करता है । 
इस विषय पर “दशवैकालिक सूत्र” में निम्न गाथा कही हैः 


“जे न वंदे न से कुप्पे, वंदिओं न समुत्कसे । 
एवमज्नो समाणस्‍स्स, सामणा मणुचिद्ठई || 


अर्थात्‌ यदि कोई गृहस्थ वंदन न करे तो मुनि उस पर 
ऋ्रोध न करे और कोई बड़ा ग्‌हस्थ वंदन करे तो श्रश्मिमान न 
करे । इस प्रकार चलने वाले मुनि का साधुत्व अखंड रहता है । 


हे मुनियो ! यह बात अपने ध्यान में रखें । यदि आप इससे 
विपरीत प्रवतंन करेंगे तो आपका गौरव और चारित्र दोनों 
दूषित होंगे । आपके धर्म के बारे में 'दशवेकालिक सूत्र में 
. बहुत लिखा है और आपको उत्तम ब्रकार की चेंतावनी दी है। 


प्रत्येक मुनि को कैसो शुद्धता रखनी चाहिये, इस 4008 मेंइस 
महा सूत्र में एक उत्तम गाथा कही गई है । उसमें लिखा है कि 
गोचरी लेने गया सुनि अपने गुरु या बसे से कुछ दुराव न रखे । 
यदि कभी उत्तम प्रकार का और साथ ही हल्के प्रकार का 
आहार मिला हो तो मुनि अपने लालच से उच्च आहार को नीचे 
रख कर ढंक दे और हल्का आहार ऊपर रखकर गुरु को नहीं 
दिखावे, क्योंकि ऐसी कपट वृत्ति से बहुत दोष लगता है । बसे 
ही बढ़िया आहार स्वयं लेकर, हल्का आहार दूसरों को देना 
भी बहुत बड़ा दुराचार कहाता है | ऐसे साथु को मोक्ष गत्ति 
प्राप्त नहीं होती । ऐसे साधु को स्वार्थी कहा जाता है और 


उसको कभो मोक्ष प्राप्त नहीं हो सकता । इस विषयक “दश* 
वैकालिक सूत्र! की गाथा इस प्रकार है-- 


' “अत्तद्दा भुस्मो लुद्धों, बहुं पावं पकुब्बइ 
दुत्तोसओो यसे होइ, निव्वाणं च न गच्छुइ ।!” 
जो साधु अपने कक में लुब्ध होकर चहुत पाप करता हे, 
ऐसे साधु को जेसे- आहार से संतोष नहीं होता और बह 
साधु मोक्ष को प्राप्त नहों कर सकंता । 
थे सुनियो ! इसलिये आपको सर्वथा स्वार्थ का त्यास कर 
चारित्र का आराधन करन । चाहिये । ऐसा करने से आपका मुनि 
जीवन सर्व प्रकार से कृतार्थ होगा । 


है चारित्रधारी अनगारो ! आपको एक अन्य बात भी घ्याव 
में रखनी चाहिये । वर्तमान समय में कई एक मुनि, ऐसी इच्छा 
रखते हैं, कि लोगों में अपनी पूजा हो, कीर्ति बढ़े, अच्छा मान 
मिले और लोग खूब सम्मान करे । ऐसे मुनि अपने चारित्र से 
का दा रे शास्त्रकार ने ऐसे साधुश्रों को माया कंटक कहा 
। इ लगने “दश्वे न्‍ गा 
28 हर दशवेकालिक सूत्र की सिम्त गाथा मनन 


“पूअ्नसाट्टी जलोकामी, माणसस्मांण 'कामए ; 
चहु पसवई पाव॑. भाया सह्ले 


चे कुठबद १६४! 


“जो साधु प्रूजा की, अर्थ की, यश की, सान की और 
सम्मान की इच्छा रखते हैं, वे बहुत पाप उत्पन्न करते हैं और 
' साया शल्य करते हैं ।” 


हे मुनियो ! इसके अ्रतिरिक्त आपको मदिरा आदि दुब्यें- 
सनों से सर्वंथा दूर रहना चाहिये । कोई भी मादक पदार्थ का 
 'सेबन न केरें क्योंकि उससे कई दुगु रा उत्पन्न होते हैं। उत्तम 
पुरुष उसकी त्तिदा करते हैं और उसे तिरस्कार की नजर से 
देखते हें । 

है मुनियों ! 'दशवेकालिक सूत्र' में कुछ साधुओं को चोर 
कहा गया है, यह बात आपको सववंदा स्मरखण- रखनी चाहिये । 
इस विषय में सूत्र में निम्न गाथा कही है-- 


“तव॒ तेरे वय तेरो रूप तेसे अ जे व रे । 
आयार भाव तेरे अ, कुब्वइ देव किव्विसं ॥” 


“तप चोर, वचन चोर, रूप चोर, आचार चोर और भाव 
चोर ये पाँच प्रकार के चोर किल्वीषी देव होते हैं ।” 


हे मुन्रि ! ये पांच प्रकार के चोर कैसे होते हैं? कोई साधु 
से पूछे कि आप तपस्वी हैं क्या ? तब साधु स्वयं तप न करता 
हो तो भी अपने को तपस्वी कहे तो वह तप चोर कहाता है ! 
जो सच्चा तपस्वी होता; है वह कभी नहीं कहता कि “मैं तपस्वी 
हूं । ऐसे साछ को जब कोई पूछता है तो वह मौन रखता है 
या साधु हमेशा तपस्वी ही होते हैं ऐसा कहता है । जो मुनि 
शास्त्र की बात न जानता हो किन्तु अपने वचन लालित्य से 
सभा को खुश करता हो, ऐसे मुन्ति .को -यदि कोई पूछे कि 
'क्या आाप शास्त्र जानते हैं ?” :तब यदि वह कहे कि “हाँ मैं 
शास्त्र जानता हूं! तो वह वचन चोर है । 


हे मुनियों ! आजकल वचन चोर मुनि बहुत दिखाई देते 
हैं| अच्छी-अच्छी कहानियाँ सुनाकर या मीठे स्वर से गायन, 


इलोक या गाथा गाकर सभा को खुश कर अपने को पंडित 
बताने का आडंवर बहुत से मुनि करते हैं। ऐसे मुनियों को्‌ 
धक्षा देने के लिये ही मेरा ग्रवतरण हुआ है । हैं अनगारो ! 
झाप कभी भी ऐसे वचन चोर न बनें । यदि झ्राप वचन चोर 
बनेंगे तो अपने आपको पंडित भान बेठेंगे, जिससे आप में अ्रभि- 
मान पैदा होगा, फिर आप ज्ञान की बृद्धि नहीं कर सकेंगे 


बहुत अ्भिमानी पंडित मुनि अपने अभिमाचवश अज्ञानी ही 
रह गये हैं । 


यदि कोई मूनि स्वरूपवात्‌ हो और उसे कोई पूछे कि आप 
राजकुमार या किसी धनाढय गृहस्थ के पुत्र दिखाई देते हैं )' 
तब वह मुँनि.बास्तव में उच्च कुल का से होते पर भी कहे 
कि आपकी वात सच्ची है, मैं उच्च कुल का हूं । तो चह रूप 
चोर है । कोई भुति विता बैराग्य के दिखाबे के लिये 
बाह्याउंबर करता हो, उसे पूछा जाय कि 'महाराज आप अच्छे 
अप्वारवाल ने जाते हैं, क्या वे आप ही हैं ?' तव वह 'हाँ में 
ही है, ऐसा असत्य बोले तो बहु आचार चोर कहाता है । ऐसे 
बहुत से मुनि वतेमान काल में विचरण करते होंगे। कोई पुरुष 
सूत्र के श्र्थ का संदिह दूर करने के लिये किसी गीतार्थ गुरु से पूछे 
ओर गुरु के मुंह से अर्थ को सुनकर कहे कि 'हाँ ठोक है, मैं तो 
जानता ही था, सिर्फ़ आपको परीक्षा लेने के लिये पूछा था ।! 
इस प्रकार टेढ़ा बीलने वाला भाव चोर कहाता हे । थे पाँचों 
प्रकार के चोर मुनि साधु नहीं बल्कि साध्वाभास ( साधु जैसे 
बाहर से दिखने वाले ) हे और उनको उत्तम गति प्राप्त नहीं 
हो सकती । परंपरा से वे लोग नरक में उत्पन्न होते है । 


हे मुनियी ! इस प्रकार श्रापको जो उपदेश दिया है, उसे 
मनत कर आप अपने सब दोष छूर करें । इस विषय में पाँच 
पिडैषशा अध्ययन को निम्त अंतिम गाथा का सर्वेधा मनन 
करें | 
“/एओं च दोस दष्घूरां, नायपुत्त श्र भासिय । 
अणुमायंपि मेहावी, मायामोस् विवज्जए | 


मर्यादा में रहने वाले साधु, महावीर स्वामी द्वारा कहे 
हुए उपयु क्त दोषों को जानकर माया मृपावाद ( कपट पूर्वक 
झूठ बोलने ) के दोषों का अणुमात्र भी सेवन न करें ।' 


इस प्रकार कहकर दीक्षाकूमारी ने विशेष तौर पर कहा 
कि, “हे मुनियो ! यह मेरा उपदेश आप अपने हृदय में स्थापित 
करें । अब मैं यहां से अन्य स्थान पर जा रही हूं ।” 


इतने में तीन मुणवान साधुओं ने कहा, “महाराज ! झ्राप 
आज्ञा दें तो हम इस महासूत्र का विशेष अभ्यास करने को 
जावें ।” ग्रुरु ने विचार कर पूछा “किसके पास जाओगे ?” 
इतने में एक साधु बोला, बतेमानकाल नें मुनियों को अभ्यास 
कराने योग्य गुणी साधु सुधाविजय हैं | यह नाम सुनते ही वृद्ध 
मुनि प्रसन्न हो गये । आनन्द से बोले, “हाँ, वे सच्चे महात्मा 
है वर्तमान में जैन मुनियों में श्रष्ठ हें । जैंन मुनि मण्डल के 
श्राभूषण, मुनिकुल दीपक, शांत, ज्ञानी, उपकारी और दयालु 
हैं । चारित्र धर्म के सभी उत्तम गुण उनमें हैं । ऐसे मुनिरत्न 
के जीवन को धन्य है ।” ऐसा कह वे वृद्ध मुनि अपने शिष्यों के 
साथ विहार कर मुनि सुधाविजय के पास चले गये । 


प्रवास (6) 


एक उपाश्रय में चार साधु रहते थे । उनके बहुत से चातु- 
मास उसी नगर में हुए थे । कितने ही जैन गृहस्थ उनके रागी 
बन गये थे, जिससे वे उस नगर और उस उपाश्चय से अधिक 
परिचित हो गये थे । लोकापवाद के भय से वे कभी-कभी आस 
पास के गाँवों में विहार कर लेते थे, पर वापस उसी नगर में 
लौट कर चिरकाल से वहीं पर रहते थे । 


पवित्र दीक्षाकुमारी उसी उपाश्नय में आकर खड़ी हुई । 
उनमें से एक मुनि दैय्या पर लेटे हुए थे । दूसरे दो मुनि उतकी 
चररा-सेवा कर रहे थे और एक सुन्ति उन लेटे हुए मुनि से वात- 


चीत कर रहे थे । दीक्षाकुमारी आई तब उनमें निम्न बातचीत 
हो रही थी-- 


एक मुनि--महाराज ! पहले विनोदचंद श्रावक के परि- 
णाम चढ़ते हुए हैं, पर एक पुरुष उसमें आड़े आ रहा है । 


दूसरे मुन्ति--इसमें कौन बीच में पड़ रहा है और वह क्‍यों 
और कंसे अंतराय कर रहा है ? 5 * 


पहला मुनि--विनोदचंद ने बीस हजार रुपये की बड़ी 
रकम शुभ काम में दान देने का निश्चय किया है और यह 
रकम आपके कथनानुसार काम लेने का उसका विचार था 
् मारणकचंद नाम के उसके एक मित्र ने उसका विचार बदल 
। - 


दूसरा मुनि---उसने विचार किस प्रकार बदल दिया ? 
पहला मुनि-भमाणकचंद ने ऐसी सलाह दो है कि आज 
कल अपने स्वधर्मी श्रावक बंघु बहुत ही खराब हालत में हैं, 


इसलिये उनका उद्धार करना जरूरी है । जब तक पहले 
श्रावक की उन्नति न हो तब तक अन्य क्षेत्रों की उन्नति नहीं हो 
सकती | अत: इस बीस हजार की रकम से एक उद्योग शाला 
और एक ज्ञानशाला स्थापित कर उसके द्वारा श्वावकों की 
उन्नति करनी चाहिये। 


दूसरे मुनि--यह तो बहुत उल्टी बात है । वह माणकचंद 
सच ही आड़ आ रहा है | गृहस्थ श्रावकों को मदद की क्या 
ग्रवश्यकता है ?संसारी तो कैसे भी अपना निर्वाह कर ही 
लेते हैं। यदि विनोदचंद के विचार बदल गये तो फिर अपनी 
इच्छा पूरी नहीं होगी । 


9० 


पहला मुनि--आप चिंता न करें । कल किसी भी तरह में 
विनोदचंद को समभाऊंगा । 


दूसरे मुनि---अगर समझ जाय तो ठीक हो, तभी मेरी 
इच्छा के अनुसार कार्य हो सकता है 


न पहले भुनि--आपकी क्‍या इच्छा है, वह मुझे वताइये, 
जससे मैं उसे समकाकर उससे प्रतिज्ञा करवा लू । | 


दूसरे मुनि--मेरी इच्छा है कि उन बोस हजार रुपयों से 
दो बड़े काम किये जाय | एक तो समवशररोा की रचना करा- 
कर बड़ा जूलुस निकलवाना, दूसरा ब्राह्मण शास्त्रियों के 
पाँच वर्ष के वेतन की व्यवस्था करता । समवशररा का उत्सव 
करने से लोगों में अपनी प्रसिद्धि बढ़ेगी, हजारों लोग अपने 
दर्शन करने आ्रायेंगे और बड़ी-बड़ी प्रभावना वंटेगी। ब्राह्मण 
शास्त्रिकों के वेतत् की व्यवस्था करने से अपने साथुओं को 
पढ़ाई का इंतजाम हो जायगा | पाँच वर्ष तक के वेतन क 
प्रबंध हो जाय तो फिर किसी गृहस्थ श्रावक को बुलाना ही 
न पड़े । 

हले सुनि--महाराज ! आपकी इच्छा ठीक है । अब मैं 

उस विनोदचंद को अच्छी तरह संमकारऊँगों । हो सकेगा तो 
उसे प्रतिज्ञाबद्ध भी कर दू गा 


दूसरे मुनि--पर यद्दि माणकचंद ने उसे वहुंत पक्का पे 
दिया हो और वह समझाने से भी न सम तो क्या कराये 


पहले आुनि--फिर :मैं दूसरा उपाय करू गा। संघ प्रमुख से 
माशकचंद को ठपका दिलाऊंगा ओर अंत में उसे संघ से' 
बाहर करवा दू गा । पा 


: दूसरे मृनि--ऐसा हो सके तो बहुत अच्छा हो । 


पहले मुनि--आप निश्चित रहिये । मैं उसके लिये योग्य 
उपाय करू गा । जो श्रावक साधु का सामना करें, 5 किसी 
प्रकार सहन नहीं कर सकते । अंतिम झस्त्र के रूप में यदि 
हम एक दिन के लिये अन्न-जल का त्याग करें तो गाँव में हाहा- 
कार मच जाय और मारणकचंद को बहुत पछताना पड़े । इतना 
ही नहीं संघ के लोगों की श्र से उसे बहुत तिरस्कार मिले । 


इस प्रकार उन दोनों मुनियों में बालवचोत हो रहो थी और 
दीक्षाकुमारी खड़ी-खड़ी सुन रही थी । यह सुनकर वह विंव्य 
देवी आइचर्यान्वित हुई। श्रवसपिणी काल के प्रभाव को देख- 
कर उसके हुृदय में बहुत अफसोस हुआ । महादेवो ते अपने मन 
में सोचा, अहा ! क्रोलका प्रभाव कैसा बलवान है $ भारत 
वर्ष के आर्य धर्मों में जेल देव, जैन धर्म और जैन गुरु सर्व- 
श्रेष्ठ भिने जाते हैं, और यह जेन गुरु ऐसे अधम विचार करते 
हैं। क्षावकों के धर से रुपया निकलवा कर उसका स्व में 
उपयोग करते हैं ।, ऐसे स्वार्थी गुरु देशकाल का विचार भी 
लहीं करते । वर्तमान काल श्रावकर प्रजा का अधिकांश भाग 
बहुत ही कमजोर स्थिति में श्रायया है। गरोब श्रावक अपना 
निर्वाह करने में असमर्थ हो रहे हैं। उद्योग के साधन बिना 
श्रावक निर्वाह के लिये बिलख रहे हैं। ऐसे श्रावक क्षेत्र की 
ओर से मुनि अनादर बरतें, यह कैसी उल्टी बात है ? 


जैन साधु ब्राह्मरा शास्त्रियों के-वेतन के लिये. श्रावकों के 
घर से रुपये निकलवायें, यह अनुचित है । जैन मुनियों की 
प्राचीन पद्धत्ति केसी उत्तम थी। वे स्वयं ही साधकों को पढ़ाते 


थे | पठन-पाठन उनका मुख्य कत्त व्य था । शास्त्रों का अभ्यास 
करवाने का काम बहुत पवित्र माना जाता था | उन्हीं मुनियों 
के शिष्य आज ब्राह्मणों को गुरु बना रहे हैं, यह कैसो विपरीत 
स्थिति है। स्वयं प्रमादवश पड़े रहते हैं और अपने श्िष्यों को 
ब्राह्मणों से अभ्यास करवाते हैं। ऐसा कर वे श्रावकों के घर 
से रुपया निकलवाते हैं । यह पद्धति ठीक नहीं है | साधुओं को 
इस विषय पर विचार करना चाहिये। विद्वान श्रावकों को भी 
इस बारे में सोचना चाहिये । 


इस प्रकार विचार करते हुए दीक्षाकुमारी ने निश्चय किया 
कि ऐसे मुनियों का मुझे अवश्य ही सुधार करना चाहिये । 
फिर उस महादेवी ने अदृद्य रहकर निम्न गाथा का उच्चारण 
किया-- 


“खर्वेति अप्पाणममोह दंसिणो । 
तथवे रया संजम अज्जवे गुरणे ॥॥ 
धुणंति पावाई पुरे कमुइं । 
नवाइं पावाइं न ते करंति ।” 


इस गाथा की ध्वनि सुनते ही वे दोनों मुनि चमके । वे बैठ 
कर. चारों तरफ देखने लगे पर उन्हें कोई व्यक्ति दिखाई नहीं 
दिया । 


इन दोनों मुनियों में एक बड़ा था औरा दूसरा छोटा था ! 
इनमें से छोटे मुन्रि अच्छे अभ्यासी थे । उनके लिये दो 
शास्त्री रखे गये थे । उन्होंने संसक्षत और मागधी भाषा में अच्छी 
प्रवीणता प्राप्त कर ली थी। वे म॒ति उपयुक्त गाथा सुनते 
ही इसका अर्थ समझ गये थे | जब इस ध्वनि का कारण उनकी 
समभ में नहीं आया तब वे आदइचर्य में पड़ गये | इतने में हो 
दीक्षाकुमारी प्रयत्न हुई । 

इस समय उस मुनियों के हृदय में भारी चिता हुई । 


उन्होंने सोचा अभी हम जो बात कर रहे थे, लगता है वह इन 
महादेवी ने सुन ली है । अरे यह तो बहुत ही विपरीत हुआ । 


ऐसा सोचकर वे मूनि दीक्षाकुमारी के चरण्णों में बार-बार 


गिरते लगे और हमारे दुष्कृत मिथ्या हों, ऐसा कह कर महा- 
देवी से क्षमा याचना करने लगे। 


मुनि--महामाता क्षमा करें, हमारे क्षद्व विचारों को नहीं 
देखें । हमारे दृष्कर्मो ने हमें दुराचार में शेरित किया है । कर्म 
को सत्ता के आगे किसी की शक्ति नहीं चलती । 


दीक्षाकुमारी--मूनियों ! आपको पश्चाताप करते देख 
मुझे संतोष हुआ | पदचाताप करने से झ्षीघ्र सुधार के मार्ग पर. 
आर सकते । अब आपको पूछना चाहती हूं कि भ्रभी थोड़ी देर 


पहले आपने जो अदुद्य ध्वनि सुदी थो, उसका अर्थ श्रापकी 
समझ में आया या नहीं ? 


वड़े सुनि--देवो मुझे तो उसका अर्थ समझ में नहीं आया 


है । पर इत् लबु मुियों ने इसका अर्थे समझा होगा क्योंकि _ 
नहींने संस्कृत, मागधी आदि आय भाषाओं का अच्छा अध्ययन 
किया है।. न्‍ | 


दीक्षाकुमारी--जब वे इतने - प्रवीण हैं तो फिर उन्होंने 
सेरी गाथा का अर्थ समझा होगा । - 2 
डे सुनि--भहादेवी ! आपकी इच्छा हो तो वह आपको 
इसका अर्थ सुनावे 4' 


दीक्षाकुमारी--हाँ, मेरी इच्छा है ) 


लघु मुनि--धर्म माता £ आप कृपर कर फिर से बह गाथा 
सुताइये | | कल 


फिर दीक्षाकुमारी ने उच्च स्वर में गाथा सुनाई, जिसे 

अनकर लथु सुति ते उसका अर्थ निम्न प्रकार से किया--- 
“वस्तु को मोह रहित -होकर देखते वाले - मुनि अपती 

आत्मा का संशोधन करते हैं (जिनमें संयस्त और सरलता रूप 


गुण स्थित है. और जो तप में तत्पर हैं, ऐसे मुनि अपने पूर्वे 
कर्मो को क्षय करते हैं और नशे अशुभ कर्म नहीं करते । 


इस प्रकार गाथा का शव्दार्थ सुनकर दीक्षाकुमा री ने कहा- 
मुईन ! आपने गाथा का उाव्दार्थे तो ठीक किया पर उसका 
सवार्थ अच्छी तरह समझें तो आपके चारित्र को बहत लाभ 
हो । जब आप गाथा का भ्र्थ करने जैसा उत्तम ज्ञान रखते हैं 
तब आप बसे उत्तम ग्र थों को क्यों नहीं पढ़ते ? हे मुनि ! इसी को 
श़म्ताद कहते हैं। इसी प्रमाद से अनेक मुनियों ने अपने ज्ञान 
को बर्वाद किया है और अनेक अनगारों ने उसका दुरुपयोग 
किया है । है मुनियो ! यह याद रखें कि जो पढें उसका वरावर _ 
मनन करें और वैसा वनने की श्रथवा उसके अनुसार कार्य करने 
की सदा भावन्ता रखें | | आपने जिस गाथा का छाब्दार्थ किया 
'उंसका भावार्थ क्‍या है, इस पर कभी विचार किया है ? इस 
गाथा में मुनि के चारित्र का महा प्रभाव दिखाया गया है। हे 
मुति | आप जो बातचीत कर रहे थे, उसे सुनकर ही मुभे 
वह गाथा याद आई है । इस गाथा में 'अमोहदर्शी' अर्थात्‌ मोह 
रहित वस्तु को देखने वाले, ऐसा जो विशेपणा मुत्ति को दिया 
गया है वह यथार्थ है। प्रत्येक जैन मुनि को निर्मोह वस्लुदर्शी 
होना चाहिए । जो वस्तु को ययाश्र रूप में देखे और समभे 
वह निर्मोहदर्शी कहाता है। है सुनि ! आपको इस बात से 
बहुत कुछ समभना चाहिए | किसी भी वस्तु पर मोह नहीं 
रखना चाहिए वेसे ही कीति की भो अपेक्षा नहीं रखनी 
चाहिए । आपके मुह से जो मैंने बात सुती थी, उससे आपका 
वस्तु मोह प्रकट हो रहा था । विनोदचंद श्रावक के पास से 
बीस हजार रुपये खर्च करवाकर आपको- अपनी कीति कर- 
वानी थी । धर्म उद्योत के बहाने समवशरण की रचना कर- 
वाकर वड़ी-बड़ी प्रभावना बंटवाकर भी श्राप अपनी ही प्रभा- 
वंना करवाना चहाते थे | हे मुनियो ! विचार करें, जब तक 
आपमें ऐसी क्षद्र वत्ति रहेगी तब तक निर्मोह दशा कंसे प्राप्त 
होगी ? अतः आपको इस विशेषण को याद रखकर सदा 


अमोहदर्की दनवा चाहिये । इसके लिए ही 'दशवैका लिक॑ सूत्र 
की गाया में यह अमोह दंसिसणयों शब्द का प्रयोग हुआ है । 


मूनियों को संयम तथा सरलता रूप गुण वाला और तप 
में तत्पर रहना चाहिये। इस विशेषण पर भी मुनियों को 
बहुत मतत करना चाहिये। मुलियों को हमेशा त्तपस्या करनी 
चाहिये । पर तपस्या करते हुए भी संबम तथा सरलता रखनो 
चाहिये । जो संयम और सरलता का गुण न हो तो तप्च््या 
व्यर्थ है। आजकल सूतियों में ऐसी तपस्या दिखाई नहीं पड़ती । 
जो तपस्वी मुनि वास्तव में सरल हों और संग्रम पूर्वक प्रवर्तन 
करते हों तो उनके चारित्र का महाफल उनको शीक्ष प्राप्त हो 
सकता है | इस बारे में इसी गाथा में कहा गया है कि अमोह- 
दर्शी मुनि आत्मा का संशोधन करते हैं । अर्थात जो अमोहदर्शी 
होते हैं वे आत्म स्वरूप को देख सकते हैं । जो मुनि संयम तथा 
सरलता पूर्वक तप में रत रहते हैं वे अपने पूर्वकृतत पापों को दूर 
करते हैं और तये पाप नहीं करते । हें मुनियो. । विचार करें, 
अमोहदर्शी, संयम, सरल और-तपस्वी मुनि कैपा उत्तम पल 
प्राप्त करते हैं। यदि आप इस एक गाथा का भी बार-बार मनन 
करेंगे तो आपके परिणाम ज्ञीघत्र अच्छे बनेंगे आऔर थोड़ी देर 
पहले आपके मुह से जो विचार प्रकट हुए थे, वैसे विचार फिर 
से प्रकट नहीं होंगे । |: 
है मुनियो ! अब आप विनोद्चंद की लक्ष्मी की त्तरफ 
उपेक्षा रखेंगे, ऐसी आशा 
आपको जो क्षेत्र उद्ध 


च्टः 


शा है। वर्तमान काल के अनुसार 
र के योग्य लगे, उसके उद्धार के लिये 
उपदेश करें । यदि आप अपनी कीति, मान और भक्ति के लिये 
श्वावकों की बड़ी रकम खर्च .करवायेंगे तो यह लक्ष्मी का दरुप- 
योग होगा और आप अपने कत्तुव्य से अच्ट हुए मिले जायेंगे। 
इतना ही नहीं, झ्राप अमोहदं्शी बनने का दावा करते हैं, उसमें 
भी निष्फल होंगे १ 5 ह 


दीक्षाकुमारी के वचन सुनकर दे साथु लज्जित हुए और 
उन्होंने चम्नता पूर्वक दीक्षाकुमारी से कहा-...' है धर्ममाता ! 


अब से हम ऐसा कार्य नहीं करेंगें। आपके समक्ष ऐसा कार्य न 
करते की प्रतिज्ञा करने के लिये हम तैयार हैं | हे महेंश्वरी ! 
आपके उपदेश से हमारे हृदय में निश्चय हुआ है कि पहले 
प्रत्येक मुनि को उपदेश देकर श्रावक क्षेत्र का सुधार करना 
चाहिए सब क्षेत्र का भावसार तो श्रावक क्षेत्र ही है । जब तक 
श्रावकों की उन्नति नहीं होगी तव तक अन्य क्षेत्रों की उच्चति 
संभव नहीं । श्रावकों की उन्नति ही में दूसरे क्षेत्र की उन्नति 
समाही हुई है। हे धर्मेदवरी ! श्रापका उपदेश श्रक्ष रण: सत्य है । 
अब से हम शुद्ध मन, वचन और काया से श्रापके उपदेशानुसार 
चलेंगे | ” 


दीक्षाकुमारी ने प्रसन्न होकर कहा, “हें अनगारो ! आपके 
हृदय में ऐसे सुविचार उत्पन्न हुए जिससे मुझे बहुत संतोष 
हुआ । यदि यह सुविचार आपके हृदय में हृढता से चिरकाल 
के लिये .स्थापित रहेगा तों ऐसे विपरीत काल में भी आपका - 
चारित्र चमक उठेगा । आपके पाँच महात्रत देंदीत्यमान होंगे 
झौर आपका मुनि धर्म अच्छी प्रकार सुशो भित होगा ।” 


“मुनियो ! सुनो, मैं तुम्हें 'दशवेकालिक सूत्र” के छठे 
अध्ययन का उपदेश कर रही हूं । यह छठा भ्रष्ययन आपको 
बहुत मनन करने योग्य है । इस अध्ययत्त का नाम 'महाचार' 
कथा है | पाँचवें अध्ययन में संयमधारी साधुओं के आहार 
की विधि बताई गई है । आहार लेने वाला साधु कैसा संयम- 
घारी होना चाहिए, इसे छठे अध्ययन में साधुओं के महान 
आचार ं में दिखाया गया है। साधुओं का सच्चा आचार अठारह 
स्थानक रूंप संयम में रहा हुआ है । इस अध्ययन में यह आचार 
भली प्रकार वरिणत"“है। कभी कोई साधु गोचरी लेने जाये तंव 
उसे राजा, मंत्री, क्षत्रिय या ब्राह्मण आकर पूछे कि महाराज 
ग्रापका आचार कंसा है, तब उसे अपना आचार बताना 
चाहिये । वह आात्रार इस छठे सहाचार कथा अध्ययन से जाना 
जा सकता है । जब कोई, ज्ञानदर्शन से युक्त और संयम व तप 
में तत्पर तथा झास्त्र में संपन्न आचार्य आये हुए हों तो राजा 


वगेरह उनके पास जाकर मुन्ति का आचार पूछते हैं) उन 
लोगों को महामुनि अपना शुद्ध आचार बताते हैं। वह शुद्ध 
आचार बताते वाले आचार्य आ्राँति रहित, इन्द्रियों को जितने 
वाले, प्राणणीमात्र का हित करने वाले शिक्षा यूक्त बहुत विचक्षण 
होते हैं । वे आचार्य उन्हें स्पष्ट कहते हैं कि आप मेरे द्वारा 
मुनियों का आचार सुनें । वे स्पष्ट कहते हैं कि जो मुर्नि मात्र 
धर्म में ही प्रयोजित होते हैं और वाहर-भीतर से ग्रथि रहित 
“निग्न थ' होते हैं ऐसे मुनियों का ही मैं आचार बता रहा हूं । 
क्योंकि उनका आचार जंसा तैसा नहीं है । वह आचार कर्म - 
रूप शज्रुओ्रों को नष्ट करने वाला पर कायर पुरुषों द्वारा पालना 
कठिन है । है मुनियों, आपका आचार जैसा-तैसा नहीं है। 
आपका आचार कर्मरूप शत्रु को नष्ट करने वाला है । इस पर 
से आपको बहुत समभता है । 


आजकल जगत में झ्रापका आचार बहुत आसान हो गया 
है, पर वह आसान नहीं है । इस विषय में लिखा है कि 
'दुरहिश्रद्टुअ' अर्थात्त दुरधिष्टित है । क्षुंद्र पुरुषों से -कायरों से 
पाला जाने वाला नहीं है। है मुनियों !-आ्राप जैसे तैसे अपरि- 
क्षित बालकों अ्रंथवा युवकों को शीघ्र दीक्षा देकर इस आचार 
में जोड़ देते हो, यह भ्रापका दु:साहस है। इसी से आहत धर्म 
के गुरु अधिकांश में प्रशंसा के पात्र नहीं बन पाते । आपका 
गौरव आचार में ही रहा हुआ है और उस गौरव से ही आपने 
सर्वधर्मों में अग्रणी पदवी पाई हैं। आपके आचार का अन्य 
किसी भी धर्म के अनुयायी अनुसररा नहीं कर सके । इस विषय 
में महाचार कथा अध्ययन में निम्न॑ गाथा लिखी है-- 


“अज्नत्य एरिसं वुत्त ,.- ज॑ लोए परमदुच्चर । 
विउलट्टाण भाइस्स, न भूअं ते भविस्सइा! .. 


अर्थात्‌ जैन धर्म के अतिरिक्त अन्य धर्मों में ऐसे बुद्ध 
अचार कहीं भी बशित नहीं है । यह आचार अन्य सामान्य 
लोगों से पालता बहुत दुष्कर है । मोक्ष हेंठु रूप संयम का 


पालन करते वाले ऐसे जैन साधुओं के अतिरिक्त भूत में न कोई 
हुआ है न भविष्य में कोई होगा । 


है मुनियों ! विचार करें, यह पवित्र गाथा आपके आचार 
के विषय में कितने उच्च विचार प्रकट करती है। आपका 
ऐसा झुद्ध आचार वतंमानकाल में कैसी स्थिति में पहुंच गया 
है ? आपके ऐसे उत्तम आचार के गौरव को झ्राप स्वयं ही कम 
कर रहे हैं। इसके सम्मान को आपके गलत प्रवतंन से ही 
अधिक हानि पहुंचती है । 


इन महान श्राचार्य ने पहले तो 8 पाप स्थानक के विषय 
में ही अधिक विवेचन किया है। इस विषय में वे यहाँ तक 
लिखते हैं कि इत 8 पाप स्थानकों से यदि साध्षु एक भी पाप 
स्थानक का सेवन करने का अपराध करे तो वह अपने चारित्र 
से भ्रष्ट होता है । इस विषय में वे निम्न गाथा कहते हैं-- 


“दस अट्टुय ठाणाइं, जाइं बालो बरब्भइ । 
तत्थ अन्नय रे ठारो, निग्यंथत्ताउ भस्सइ ।।” 


अर्यात्‌ जो अज्ञानी साधक्षु ।8 पाप स्थानकों से आश्चित 
अपराध करते है, वे यदि भ्रठारह पाप स्थानकों में से एक भी 
पाप स्थानक का सेवन करें तो निग्नथपन ( साघुता ) से अष्ट 
हो जाते हैं । 

है मुनियों ! अत: आप इन ॥8 पाप स्थानकों से सर्वेदा 
दूर रहें । उन महा उपकारी आचाय॑ ने इस प्रसंग पर उन 8 
पाप स्थानों के नाम भी बताये हैं जो निम्त प्रकार से हैं-- 


. प्राखातिपात (हिसा), 2. मृषावाद (असत्य) 3. अदत्तादान 
(चोरी), 4. अब्रह्मचय॑, .5. परिग्रह 6. रात्रि भोजन, 7. पृथ्वी- 
काय जीव की विराधना, 8. अ्रपकाय जीव की विराधना, 9. 
तेजस्काय जीव की विराधना; 0. वायुकाय जीव की विराधना 
]. वनस्पत्तिकाय जीव की विराधना, 42. नचसकाय जीच 
की विराधना; 3. अकल्प (अनाचार सेशन), 44. गृहिभाजन 
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(गृहस्थ के पात्रों का उपयोग करना), 5. पर्यक (पलंग पर सोना) 

6. निषधा (सुन्दर आसेन पर बैठना), [7. स्नान और 8. 
शोभा (कगार धारण करना) इस प्रकार ये 8 पाप स्थान 
हैं, जिनको मुनि का सेवन नहीं करना चाहिए । 


है सुनियों ! इन ॥8 पाप स्थानों के लिए भगवान महावीर 
ने जो विवेचन किया है, वह आवचाय॑े॑ श्री ने 'दशवैकालिक सूत्र' 
में वर्णान किया है, जिसे ध्यान से सुने । 


सव्वे प्रथम साधुओं के जो 6 ब्नत हैं उनके विरुद्ध प्रवृत्ति 
करता, 6 पाप स्थानक है। प्रथम प्राणातिपात श्रर्थात्‌ जीव 
हिंसा न करना । इस लोक- में जितने भी तरस और स्थावर 
जीव हैं, उनका प्रमादवक्ष हनन नहीं करना, दूसरों से नहीं 
करवाता और उनको अनुमोदन भी नहीं करना । जीव हिसा ु 
चयों नहीं करना, इस विपय में 'दशवेकालिक सूत्र” में लिखा है-- 


सब्वे जीवा वि इच्छंति, जीचिउं न मरिज्जिउं । 
तम्हा पाशणिवहं घोरं, निग्गंथा वज्जयंतिरणं (।”! 


अर्थात्‌ सभी जीव जीने की इच्छा रखते हैं, कोई मरना 
नहीं चाहता । अत: निग्नैथ साधुग्नों को ऐसी घोर हिसा नहीं 
करनी चाहिये । हि 


हे मुनियों ! दूसरा पाप स्थानक मूषावाद है। साधुओं को - 
कभी भी असत्य वचन नहीं बोलना चाहिये । अपने लिये या - 
इसरों के लिये, क्रोध से या भय से, साधु असत्य वचन न बोले । 
इस संसार में असत्य भाषण बहुत निन्‍्दनीय है तथा इससे 


मनुष्य अविश्वसनीय बनता है । उसका कोई विश्वास नहीं 
कर्ता । 


तीसरा पाप स्थानक अदत्तादान अर्थात्‌ चोरी है। चेतन 
या अचेतन कोई भी पदार्थ साधु को बिना: दिये नहीं लेना: 


चांहिये। पवित्र साक्षु बिना.मांगे दांत साफ करने का तर भी- 
नहीं लेते । 


चौथा पाप स्थानक अन्नह्मचयं है । इस विषय में मुनियों 
को बहुत सावधान रहना चाहिये । ब्रह्मचर्य का पालन नहीं 
करने वाला मुनि तत्काल अपने चारित्र से भ्रष्ट होता है और- 
घोर दुर्गंति में जाता है । इस विषय में इस महासूत्र में निम्न 
गाथा वर्णित है, जिसे युवा साधुग्रों को सदा स्मरण रखना 
चाहिये-- 


“मूलमेयमहम्मस्स, महादोस समुस्सय । 
तम्हा मेहुण संस ग्गं, निग्गंथा वज्जयंतिरां ॥।* 


अर्थात्‌ मैथुन का सेवन अधर्म का मूल और महादोष का 
कारण है. अत: निर््रथ मुनियों के लिये वह वर्जनीय है । 


हे मुनियो ! इसके पदचात्‌ परिग्रह रखना पांचवा पाप 
स्थानक है । वर्तमान काल के मुनि इस पाँचवे पाप स्थान में 
विशेष डूबे हुए दिखाई देते हैं । अत: इस विषय में आपको विशेष 
ध्यान देना चाहिये । 'दक्षवेकालिक महासूत्र” में इस विषय में 
बहुत लिखा है। वे लिखते हैं कि श्री महावीर स्वामी के वचन 
पर हृढ रहने वाले मुनि तो नमक, तेल और घी जेसो बस्तुएँ 
भी एक रात भी अपने पास नहीं रखते । ऐसी मामूली वस्तुश्रों 
को सिर्फ एक रात के लिये रखना भी जहाँ परिग्रह माना जाता 
हो, वहाँ दूसरी वस्तुओं के बारे में तो सोचना ही व्यथे है। ऐंसी 
वस्तुओं को पास रखने से क्या होता है, इस बारे में दश- 
वैकालिक सूत्र' में निम्नलिखित गाथा स्मरणीय है-- 


“लोहस्सेसणुफासे, मचने अज्नयरामवि । 
जोसिआआ सन्नचिहिं कामे, गिही पव्वइए न से ॥7 


अर्थात्‌ यदि साथु कोई भी वस्तु का संग्रह कर पास में रखे 
तो उसे चारित्र में विध्न डालने वाली और लोभ कषाय की 
महिमा जानें । यदि साधु ऐसी थोड़ी वस्तु भी पास रखने की 
इच्छा करे तो उस साधु को गृहस्थ समभना अआाहिये। उसे 
प्रवरजित न मानें । 
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हे मुनियो ! परिग्रह के लिग्रे इतना कहा है, फिर भी भुनि 
वस्त्रों की गठड़िये बाँधते हैं, पुस्तकें, पुट्ठे और ब्रन्य सामग्री 
का संग्रह करते हैं । कई उपाश्षयीं में तो वड़ी-वड़ी अल्मारियों 
पर साधुओं का नाम लिखा रहता है, वड़े -वड़ बक्से साधुओं 
के लिए रहते हैं। यह कसा अनाचार ? शुद्ध चारित्र धारी 
मुत्रियों को इस विपय में बहुत सोचना चाहिग्रे । यदि उन्हें अपने 
चारित्र की रक्षा करनी हो और यथार्थ संबरम पालना हो तो 
उन्हें थोड़ा भी परिग्रह नहीं रखना चाहिये। संयम की लाज 
रखते के लिये मुनि को चोलपट्टा आदि वस्त्र, भोजन के लिये 
काष्ठपात्र, एक कंबल और एक रजोहरण, सिर्फ इतनी ही 
वल्तुएँ रखनी चाहिये। इतनी वस्तुएँ रखने से परिग्रह नहीं 
गिना जाता क्योंकि न्यूनतम आ्रावश्यक्रता से अधिक वस्त्रादि 
वस्तुओं पर ममत्व रखना ही परियग्रह है । जो मुति वस्तु तत्व 
को यथाथे रूप से जानते हँ। वे रजोहरण श्रादि छः काय जीव 
को रक्षा के लिये आवश्यक वस्तुओं पर भी ममत्व नहीं रखते । 
है श्रनगारो ! आपका आचरण इत्तना पवित्र है कि जो भारत- 


वर्ष की श्राये प्रजा में प्रशेसनीय है, इस ओर आप कभी भी 
दुलेक्ष्य नहीं रखें । 


छठा रात्रि भोजन पाप स्थांनक है | इसे बारे में सावधान 

हूं कर इस ब्रत का पालन करना चाहिये । बल्कि सा उ्रों को 

तो एक समय भोजते करना ही उत्तम कहा गया है । इंस विषय 
में 'दशवेकालिक सूत्र में लिखा है:ः-- 


“जाय लज्जा समा वित्ती, 
एग भत्त' च भोअररं। 


श्र्थाए साधु को एक समय भोजन करना चाहिये, ऐसी 
प्रवृत्ति संयम के समान है-। 2 


है. मुनियो ! आजकल तो प्रात:ःकाल चाय, “दूध, नाइता 
करने वाल, दापहर में संपूर्ण भोजन करने वाले और फिर शाम 
को भी पूरा भोजन करने वाले ही अ्रधिकांश मुनि दिखते हैं । 


इसके अतिरिक्त अकाल में आहार लेने, घमने जाने वाले भी 
कई मुनि दिखाई देते हे । ऐसे मुक्तियों का चारित्र कभी भी 
प्रशंसा करने योग्य नहीं होता । वे संयम के आराधक होने के 
बदले संयम के विराधक होते हैं। कितने तो मानो आहार के 
लिये हो दीक्षित हुए हों । इस प्रकार गृहस्थ थ्रावकों के घर से 
विविध प्रकार के आहार ग्रहरा करते रहते हैं और अपने आारी- 
रिक सुख के लिये मनपंसद भोजन सामग्री को ढढेंते फिरते हैं । 
ऐसे अनगार अपने जीवन को चारित्र धर्म से अ्रष्ट कर अपनी 
आत्मा को अधोगति में ले जाते हैं । 


है मुनियो ! छः काय जीव की रक्षा करना अगले छ: पाप 
स्थानक से बचना है। चारित्रधारी मुनियों को इन छ: पाप 
स्थानों से बचना चाहिये । इस नियम का पालन यावत जीवन 
करना चाहिये । जिस काम को करने से छः काय जीब कीं 
विराधना होती है, उस काम को संयमधारी मुनि न करें, व 
दूसरों से करवाना चाहिये और न उसका अनुमोदन करना 
चाहिये । कुल मिलाकर ये बारह पाप स्थानक हुए । 


तेहरवां श्रकल्प पाप स्थानक है । साधु को पिड, दब्या, 
वस्त्र और पात्र कल्पते हुए (नियमवद्ध) ही होने चाहिये, नियम 
के प्रतिकूल (अकल्पता) नहीं लेना चाहिये | यदि वह नियम के 
प्रतिकूल ग्रहर्ण करे तो उसे महादोष लगता है । इस विपय में 
“दशवेकालिक सूत्र” में नतिम्त गाथा कही गई है-- 


“जे नियागं ममायंति, कीअमुद्द सिआहय॑ । 
वह ते समणजारांंति, इअ्रउत्त महेसिरा ॥। 


अर्थात्‌ जो द्रव्य लिगी साधु निमंत्रित पिंड को ग्रहरत 
करते हैं अर्थात्‌ श्रावक द्वारा पहले बुलाने पर आहार आदि 
ग्रह करते हैं, खरोद कर लाये हुए, साधु के उद्देश्य से बनाये 
हुए आहार आदि ग्रहरा करते हैं, वे साई छः काय जीव के वध 
का अनुमोदन करते हैं, ऐसा तीर्थंकरों ने कहा है । 
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चौहदवां पाप स्थानक साधु द्वारा यृहस्थ के पात्र में गोजन 
करता है | संयमी साधु को गृहस्थ के धातुओं के पात्रों में कभो 
भोजन नहीं करना चाहिये | स्टील, पीतल, अल्यूमीनियम 
आदि किसी भी धातु से बने या मिट्टी के पात्र में भोजन नहीं 
करना चाहिये, क्योंकि ऐसे पात्रों में भोजन करने से अनेक 
प्रकार के दोष उत्पन्न होते हैं। ऐसे उत्तम पात्रों को मांजना- 
घोना पड़ता है। जिससे साथु को अनेक प्रकार के दोप 


लगते हैं। फिर गृहस्थ पात्र में भोजन करने से साथु के 
संयम का भंग होता है । 


उच्च जाति के पलंग, खाट, आदि पर सोना पन्द्रहवां पाप 
स्थानक है । पलंग, ढोलिया, खाट, माचा, सांगामांचा आदि 
गृहस्थ के योग्य पदार्थों को साधु को उपयोग में नहीं लाना 
चाहिये । उस पर सोना-बैठना नहीं चाहिये। ऐसा करने से 
साधुओं के मन में विकार उत्पन्न होता है फिर भी यदि कभी 
अपवाद स्वरूप उस पर बैठने का प्रसंग आ ही जाय ती पहले 
उसे अच्छी तरह से प्रतलिखित करले, पर ऐसे पदार्थों की 
प्रतिलिखना अच्छी तरह से हो ही नहीं सकती, अत: साथ को 
ऐसी वस्तुओं का सर्वथा त्याग करना ही उचित है। 


सोलहवां निषधा नाम का पाप स्थानक है। निषधा का 
अर्थ है बैठना । साधु को किसी अन्य स्थान पर जाकर नहीं 
बेठना चाहिये | यदि साधु गृहस्थ के घर गोच री लेने गया हो तो 
उसे वहाँ जाकर बेठना नहीं चाहिये | गृहस्थे के घर बैठने से 
स्त्रियों के साथ परिचय होता है जिससे ब्रह्मचयें भंग होता है । 
वैसे ही घर के क्टुम्वियों के परिचग्र से कंभी वह आंधाकर्मी 
करे तो साधु के संयम का नाश हो जाता है। मुनियो ! यह 
बात आपको विशेष याद रखनी चाहिये । वतेमान काल में 
कई साधु गृहस्थ के कुटुम्बियों के साथ मिलते-जुलते नजर 
आते हैं। कई मुनि गृहस्थों को स्त्रियों के साथ बातचीत करते 
हैं 'अमुक बाई क्या कर रही हो, कहकर मधुर शंब्दों से उसकी 
ओरोर स्नेह प्रदर्शित करते हैं, यह पद्धति बहुत ही खराब है | 
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संयमधारी मुत्ियों को कभी भी ऐसी व्यर्थ की पद्धति नहीं 
रखना चाहिये | इस पर 'दह्वेकालिक सूत्र” में वर्णित निम्न 
गाथा को साधुओं को सदा स्मरण रखना चाहिये--.' 


“अग॒त्ती बंभचेरस्स, इत्थीझो वा विसंकरां । 
कसील बढ्ढरं ठारणं, दूरश्ो परिवज्जए ॥* 


अर्थात्‌ गृहस्थ के घर का अधिक १रिचय रखने से साधु के 
ब्रह्मचर्य का नाश होता है और स्त्रियों के परिचय से शंका 
उत्पन्न होती है, अतः कुशील को बढ़ाने वाले ऐसे स्थान से 
साधु को दूर ही रहता चाहिए । 


है मुनियो ! जवान साधुओं को तो इस विखय में विशेष 
सावधानी रखनी चाहिये | जो वृद्ध, तपस्की या रोगी मुनि हो 
वे कभी विश्वांति के लिये गृहस्थ के घर थोड़े बैठ जाय तो 
कोई बात नहीं, पर अन्य साधुओं को तो इस विषय में बहुत 
ही सावधान रहना चाहिये । 


सत्तरहवां पाप स्थानक साधु के स्तान करने के विषय में 
है । यदि स्वस्थ सांधु स्नान करने की इच्छा करे तो वह अपने 
आ्राचार से अ्रष्ट हुआ समझा जायगा | क्‍योंकि स्नान शरीर 
को अलंकृत करना गिना जाता है । स्नान करने से जल के 
और भूमि के सूक्ष्म जीवों की विराधना होती है । अंत: साधु 
को स्नान व उस हेतु किसी भी सुगन्धित पदार्थ (साबुन, पीटी 
ग्रादि) का प्रयोग नहीं करना चाहिये । क्योंकि ये सब विकारी 
पदार्थ हैं, अतः संयमधारी साधु के चारित्र को दूषित 
करते हैं । 

अद्ठारहवां शोभा नामक पाप स्थानक है | संयमी साथ 
को अपने दरीर को किसी भी प्रकार से सुशोभित नहीं करना 


चाहिये । बाल, नाखून और वेष की शोभा से साधु को दूर 
रहना चाहिये । 
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हे मुनियों ! वर्तेमानकाल में कई मुनि यत्ति वेप में भी 
अच्छा प्रदर्शन किया करते हें । उच्च कोटि के मलमल के वस्त्र 
धारण करते हैं, बाल अच्छे दिखाई दें--इस प्रकार से लोचन 
करवाते हैं और शरीर स्वस्थ दिखाई दे ऐसे उपाय करते 
रहते है| हे सुनियो ! यह वास्तव में अनाचार है । अश्रत: जैन 
धर्म के पवित्र सुतियों को इसका श्राचरण नहीं करना चाहिये । 
ऐसा आचररा हमारे पवित्र जैन धर्म की निंदा करवाता है । 
इतना ही नहीं पर ऐसे अ्रसदाचार का आचरण करने वाले 
जैन मुनियों की आत्मा दुर्गति को प्राप्त होती है। इस विपय 
पर 'दशवैकालिक सूत्र' में निम्न गाथा वर्णित है-- 


“विभूसा वत्तिअं भिक्‍खू, कम्म॑ वंधई चिक्करंगं । 
संसार सायरे घोरे, जेणं पडइ दुरुत्तरे ॥।' 


अर्थात्‌ मुनि शरीर को सुशोभित करने के निमित्त से ऐसे 
चीकट कर्म बाँधते हैं कि जिससे वे इस दुष्कर घोर संसार में 
फंस जाते हैं । 


इस महासूत्र के उपयुक्त वचन वास्तव में आत्मार्थी जैन 
मुनि को मनन करने चाहिये | छुद्ध जैन मुनि अपने कल्यारा 
के लिये कभी भी इस दुराचार का सेवन नहीं करते । 


है मुनियों ! इस प्रकार अट्ठारह पाप विपय में 'दशवै- 
कालिक सूत्र में वर्णन है, जिसे आप ध्यान सें रखें ओर उसके 
अनुसार प्रवृति न॒ कर अपने चारित्र को निर्दोष रखें। आपके 
हृदय के परिणाम शुद्ध हुए हैं, यह जानकर मुभे संत्तोष है । 
मुझे आशा है कि आप थोड़ी देर पहले जो कुविचार कर रहे 
थे, ऐसे विचार अब कभी भी नहीं करेंगे। विशेषकर सुम्छ 
इतना ही कहना है कि सब क्षेत्रों के लिये प्रथम आश्रय स्वरूप 
जो श्रावक क्षेत्र है, उसे सुधारने का प्रयत्न करें और विनोद 
चन्द ने जो बड़ी रकम शुभ खाते में अपेरा की है, वह किसी 
शुभ और उपयोगी काये में खर्च हों, ऐसा उपदेश करें । अब 
मैं यहां से किसी अन्य स्थान पर जाऊगी । 
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दीक्षाकुसारी के अह्श्य होने के बाद वे दोनों मुनि अपने : 
हृदय में उत्तम भावना भावित करने लगे और झयते सलित 
परिणामों के लिये पश्चाताप कर चारित्र के घुद्ध मार्य का 
अवलंबन करने का निश्चय करने लगे । 


वे मुनि अपने-अपने हृदय में सोचने लगे कि हमने संसार 
का त्याग कर चारित्र जैसे सर्वोत्तम मार्ग को अंग्रीकार किया, 
फिर भरी शुद्ध हृदय से उसकी आराधन न कर सके झतः: दोनों 
तरफ से अष्ट हुए हैं। अत: अब मन, वचन. काया की जुद्धि से 
चारित्र धर्म की आराधना करें और प्राप्त हुए मुनि जीवन को 
सर्वे एकार से कृतार्थ करे जिससे इस गआात्मा का कल्याण हो 
सके ऐसा सोचते हुए वे मुनि तत्पश्चात्त ग्रात्म साधना में सली 
हो गये । 


प्ंचास [7) 


एक सुन्दर नगर में आनन्‍्दोत्सव हो रहा था। आवाल 
वृद्ध जैन प्रजा के सुख-मण्डल हर्पोल्लास से पुल कित हो रहे थे । 
श्रावक और श्राविकाएं बच्चों सहित तये और विविध प्रकार 
के वस्त्र पहन कर समूह में निकल रहे थे । आगे-आगे अनेक 
प्रकार के बाजे चज रहे थे | श्राविकाओं के मधुर गीतों की 
गूज आकाश में प्रतिध्वनित हो रही थी । 


इस समय दीक्षाकुमारी भी उस नगर मेंग्रा पहुंची । 
महोत्सव को देखने के कौतुक से दोक्षाकुमारी अहद्य रहकर 
उस स्थान पर पहुंची । इतने में हो चार-पांच मुनियों का एक 
समूह उसे दिखाई पड़ा । वे श्लावक-श्राविकाओं के समूह के 
बीच चल रहे थे | उस जुलूस को देखकर दीक्षाकुमारी ने 
अनुमान किया कि यह इस मुनियों के लग 


र-प्रवेश का महोत्सव 
है। यह अनुमान सत्य था। किसी प्रतिष्ठित सहामुनि ने 
चातुर्मास के लिये उस नगर सें प्रवेश किया था । अतः नगर 


की समस्त जैन प्रजा ते उमंगपूर्वक उनका सत्कार किया था । 


दोज्ञाकुमारी यह हृश्य देखती हुई, जुलूस के साथ ही 
आकाश भागे से चलती रही। मांगे में उपाधय आया तब 
उन भुतियों ने उसमें प्रवेश किया। सच जैन प्रजा आदिश्वर 
भगवान को जय बोलती हुई उनके चारों ओर इकट्ठी होने 
लेगी। मुनि व्याख्यान शाला में आये । उनमें से सुरु्य गुरू से 
लोगों को लिम्न धर्मोपदेश दिया :--- 


है श्लाबको ! इस जगत में धर्म की आराधता करने में ही 
सेदुय जन्म की साथेकता है। मनुष्य जन्म रूपी चितामरशा 
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बहुत ही दुर्लभ है। सैकड़ों पुण्य करने पर च्ुभ कर्म का बंध 
होता है, तभी इस चिंतामरिं की प्राप्ति होती है। अतः 
प्रत्येक श्रावक को छुद्ध गुरुकी सेवा करतो चाहिये। क्योंकि 
प्रत्येक मनुष्य का कतंव्य है -धर्माराधना और वह शुद्ध युरु से 
ही प्राप्त होती है। शुद्ध गुरु की सेवा-भक्ति करने के अनेक 
लाभ है । ऐसे छुद्ध गुरु यथार्थ परोपकारी गिने जाते हैं और 
वे भवि प्राणियों को इस संसार-सागर से तराने वाले होते है । 
हे श्रावको ! अ्रत: यदि आपको धर्म की आराधना करनी हो 
ता पहले शुद्ध गुरु का आश्रय प्राप्त करो । जो कंचन-कामिनी 
के त्यागी हों, परिषहों को सहन करने वाले हों, परोपकार 
करने में तत्पर हों, ब्रह्मचर्य का पालन करने वाले हों, आ्रागर्मों 
के जाता हों, पांच महात्नरत के पालने वाले हों और मुनिधर्म 
को जानकर तदनुसार प्रवर्तन करने वाले हों ! वे ही शुद्ध गुरु 
कहलाते हूँ । ऐसे शुद्ध गुरु की सेवा-भक्ति करने से श्रावक जन्म 
सार्थक होता है ॥” 


इस प्रकार धर्मोपदेश देकर वे वरिष्ठ ग्रुरु चुप हो गये । 
फिर संघ के कुछ महत्वपूर्ण व्यक्तियों ने महाराज की स्तुति 
शुरु की । कोई उनके ज्ञान को, कोई चारित्र की, कोई 
परिषहों की, कोई तप की, कोई उपकार की, कोई उनके 
हृदय की पतच्रचिच्ता की और कोई उनके गांभीय्य की प्रशंसा 
करने लगे । कोई साता पूछकर उनकी चरखा-रज लेने लगे 
ओर कोई अपना परिचय देकर उनके चररा-वन्दन करने लगे । 


इस समय एक श्रावक ने खड़े होकर विनय से कहा, 
“मसहाराजश्री, आज आपके पधारने से शहर की सब जैन प्रजा 
खुश है और आ्राबालवृुद्ध सभी आनंद सगन हैं । इतना ही नहीं, 
अन्य धर्मावलंबियों ने भो इस उत्सव में भाग लिया है । इस 
प्रसंग में आपको एक दूसरी आनंदायक खबर सुना रहा हूं । 
कल एक गच्छ बिशेष के भी एक महामुन्ति इस शहर में झाने 
वाले हैं और उनके लिये भी ऐसा हो प्रवेशोत्सव करने की 
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आवध्यकता है, जिसकी खबर मुझे पतन्न द्वारा प्राप्त हुई है ।* 


उस गृहस्थ के उपयुं क्त बचत सुचकर उन वरिष्ठ मुनि से 
थोड़ी देर सोचकर कहा, “अरे श्रावक ! श्राप कौन हैं ? किस 
गच्छ के हैं?” उससे विनय से उत्तर दिया, “महाराज ! में 
ग्रमुक गच्छ का आवक हूं। मैं धनवान तो नहीं, पर प्रत्येक 
विद्वान जैन भरूछ की भक्ति करने की इच्छा रखता हू | विद्वान 
और निर्मल चारित्र को धारण करने वाले किसी भी जैन धर्म 
के शुद्ध गुरु की सेवा-सक्ति करने और उनके मुख से पवित्र 
जिनवाणी सुनने के लिये मेरा हृदय सदा अभिलाषी रहता है । 
इस पविन्न काये के लिये किसी भी प्रकार के गच्छ या संगठन 
का भेद मैं नहीं रखता । सभी गच्छों के जैन मुनि महावीर 


प्रभु के पारिवारिक सदस्य हैं और शुद्ध मुनियों की परम्परा के 
क्रम से आये हैं |” 


उस श्लावक के विशिष्ट वचन उन भुनि को अच्छे नहीं 
लगे । उनके पक्षपात्पूर्ण हृदय में हं घाग्लि प्रज्वलित हो गई । 
वे मुनि ऋधित होकर बोले, “अरे यह कोई श्रधम श्रावक 
लगता हैं। अपते गच्छ की लिंदा करते वाले और अन्य गच्छ 
की इच्छा करने वाले इस श्रावक को संघ से वहिष्कृत करना 
चाहिये । यह कोई ध्ावक तहीं या तो श्रावक्राभास है था कोई 


भिथ्यात्वी है | ऐसे श्रावकों को अपने गच्छ के उपाश्रय में आने 
ही नहीं देना चाहिये |” 


वरिष्ठ सुत्ति के ऐसे तिरस्कार-युक्त वचन सुनकर उस 
श्रावक के मन सें बहुत अ्रफसोस हुआ । उसने विनय से कहा, 
“महाराज £ आप दयालु होकर मेरे ऊपर ऐसा क्रोध करें मह 
तो आपके लिग्रे उचित नहीं है। श्राप एक जैन धर्म के उप- 
देशक गुरु हैं। आपको तो हमेशा समाव ब॒त्ति रखनी चाहिये । 
आपके चारित्र का फल ही समभाव रखना है । गच्छ या 


संघाड़ का भेद रखकर रागद्व ष करने वाले मु्ियों का चारित 
अच्छा नहीं गिना जाता ए! 


दे इस झब्दों को सुनते ही अग्नि में चुत की-भाँति मुनि का 
क्रोध अधिक भड़क उठा । उन्होंने जोर से कहा, “अरे सू्खे 


श्ावको ! कंसे चुप हो ? इस अधम श्रावक को यहां से निकाल 
बाहर करो । वह अपने गच्छ का होकर अ्रमुक गच्छ की प्रशंसा 
करता है, अत: वह अपने गच्छ का ह्व पो है। इस श्रावक को 
गच्छ से बाहर करो । अगर उसे गच्छ से बाहर नही करोगे 
तो उस गच्छ के साधु यहाँ आते ही रहेंगे । वे आकर यहाँ 
चातुर्मास कर अपनी समाचारी का प्रवर्तन करेगे और अपनी 
सत्ता को बढायेगे, जिससे अपने गच्छ को बड़ी हानि होगी, 
अत: इस श्रावक को शीघ्र संघ से बाहर करो ।” 


इस समय संघ के एक प्रमुख व्यक्ति ने खड़े होकर कहा, 
“महाराज ! जिसे आप संघ से बाहर करने के लिये कह रहे 
हैं, वह श्वावक इस नगर के संघ के एक प्रमुख व्यक्ति के कुदु व 
का है | इसके पिता ने इस संघ पर बहुत उपकार किया है । 
आजकल यह श्रावक साधारणा स्थिति में पहुंच गया है, पर 
अभी भी इसके घर में आहत धर्म की उपासना भली प्रकार 
होती है । इसका सारा कुद्ध ब धर्मी कुद्ंब गिना जाता है । 
कोई भी साधु-साध्वी आवे तो उसकी सेवा करने में इसका 
कुडुब अग्रणी रहता है | वह स्वयं भी बहुत पवित्र मनुष्य है । 
गच्छ या संघाड़ के भेद बिना वह प्रत्येक जैन मुनि का सम्मान 
करता है, उनकी सेवा करता है और उत्तका उपदेश सुनकर 
हृदय में आनंदित होता है । ऐसे पवित्र श्वावक का आपको 
अपमान नहीं करना चाहिये । यह सारा संघ उस पर प्रसन्न 
हे ।” 
उस गृहस्थ के ऐसे वचन सुनकर भी वरिष्ठ मुनि शांत 
नहीं हुए । वे फिर जोर से बोले, “अरे श्रावक ! तुम भी कोई 
उसी के पक्षपाती लगते हो, इसी से तुब इस अधम श्रावक की 
मदद कर रहे हो । पर हमारे आगे तेरा कुछ भी जोर नहीं 
चलेगा । हम किसी के बाप की भी परवाह नहीं करते । हम 
तो जहाँ भी जाते हैं. हमारी ऐसी ही आवभगत होती है । 
बहुत से क्षेत्रों के श्रावक हमें बुलाने की प्रार्थना करते ही रहते 
हैं । अत: तुके अधिक बोलने की आवश्यकता नहीं है ।” 


इतने में उन बारिप्ठ मुनि के शिप्य वोल पड़े, “अरे 
बनियो ! तुम क्‍या समझते हो ? हमारे गुरुजी के है सामने 
बोल रहे हो? कया तुम ऐसा समभते हो कि तुमने हा 
प्रवेशोत्सव किया, इससे खुण होकर महाराज दव जायेंगे ? 
नहीं, हम ऐसे दवने वाले नहीं हैं । तुम्हारे यहाँ से भी दूसरे 
स्थानों पर हमारे गुरुजी को अधिक मान मिला है। तुम्हारे से 
हिगुणित सम्मान हमारे गुरु महाराज का हुआ है । अरे 
वनियो ! तुम हमारे गुरु महाराज के सामने एक दव्द भीन 
बोलो । जब तक हम यहाँ रहेंगे तुम किसी दूसरे गच्छ या 
संघाड़े के साध को मान नहीं दोगे । हमारे महाराज के यहां 
रहते हुए यदि श्राप दूसरे किसी साधु का मात करें तो हमारे 


गुरुजी की निन्‍दा होती है। अतः इस विपय में अब कोई भी न 
तो कुछ सोचेंगे और न कुछ कहेंगे । 


उस साथु (के ऐसे वचन सुन्तकर आवक लोग सोच में पड़ 
गये | कितने ही तो महाराज के बारे में श्रोछे विचार करते 
लगे । कितने ही लोगों के हृदय में दुःख हुआ, कितने ही साधुओं 


के प्रति तिरस्कार भर वहाँ से चले जाने का विचार करते 
लगे। 


इसी समय एक श्रावक दोड़ता हुआ आया आर सबके 
समक्ष उच्च स्वर में कहा, “भाइयों ! बधाई है। चंद्रविजय 
नामक एक वृद्ध मुनि विहार करते हुए हमारे नगर में झ्राये हैं! 
वे बुद्ध और विद्वान हैं। फिर अपने महाराज के संघाड़े के 
तपस्वी साधु हैं, अत: चलें हम सब, इस जुलूस की सामग्री: 


सहित चलकर उनकी श्रगवानी करें। और उन मुनि को 
गाजे-बाजे के साथ नगर में प्रवेश करवाचें ।” 


ये शब्द सुनकर वरिष्ठ मुनि सोच में पड़ गये, पर उनके 
छुंदय में यह बात रुचि नहीं, पर प्रत्यक्ष में वे कुछ बोल न 
सके । क्योंकि वे चंद्रविजय मुनि उनके ही संघाड़े के थे और 
दीक्षा में तथा ज्ञान में भी बड़े थे । भ्रतः वे वरिष्ठ मुनि कूछ बोले 
नहीं ५ तब संघ के प्रमुख व्यक्तियों ने कहा, महाराज श्री यदि, 


इतने में उन बरिप्ठ मुनि के शिप्य बोल पड़े, “अरे 
बनियो ! तुम क्‍या समभते हो ? हमारे गुरुजी के सामने 
बोल रहे हो? क्‍या तुम ऐसा समभते हो कि तुमने बड़ा 
प्रवेशोत्सवत किया, इससे खुश होकर महाराज दव जायेंगे ? 
नहीं, हम ऐसे दबने वाले नहीं हैं। तुम्हारे यहाँ से भी दूसरे 
स्थानों पर हमारे गुरुजी को अधिक मान मिला है। तुम्हारे से 
हिगुरित सम्मान हमारे ग्रुरु महाराज का हुआ है। श्ररे 
वनियो ! तुम हमारे गुरु महाराज के सामने एक छब्द भी न 
बोलो । जब तक हम यहाँ रहेंगे तुम किसी दूसरे गच्छ या 
संघाड़े के साधु को मान नहीं दोगे । हमारे महाराज के यहां 
रहते हुए यदि आप दूसरे किसी साधु का मान करें तो हमारे 


गुरुजी की निन्‍्दा होती है । श्रत: इस विपय में अब कोई भी त 
तो कुछ सोचेंगे और न कुछ कहेंगे । 


उस सावु्‌ 'के ऐसे वचन सुनकर श्रावक लोग सोच में पड़ 
गये । कितने ही तो महाराज के बारे में ओछे विचार करने 
लगे। कितने ही लोगों के हृदय में दु:ख हुआ, कितने ही साधुओ्रों 


के प्रति तिरस्कार भर वहाँ से चले जाने का विचार करने 
लगे। 


इसी समय एक श्रावक दौड़ता हुआ आया और संबके 
समक्ष उच्च स्वर में कहा, “भाइयो ! बधाई है। री 
नामक एक वृद्ध मुृन्ति विहार करते हुए हमारे नगर में आये हैं। 
वे बुद्ध और विद्वान हैं। फिर अपने महाराज के संबाड़े के 
त्पस्वी साधु हैं, अत: चलें हम सब, इस जुलूस की सामग्री. 
सहित चलकर उनकी अगवानी करें। और उन मुनि को 
गाजे-बाजे के साथ नगर में प्रवेश करवाबे 


ये शब्द सुनकर वरिष्ठ मुनि सोच में पड़ गये, पर उसके 
हृदय में यह्‌ बात रुचि नहीं, पर प्रत्यक्ष में वे कुछ बोल ने 
सके । क्योंकि वे चंद्रविजय मुनि उनके ही -संघाड़े के थे और 
दीक्षा में तथा ज्ञान में भी बड़े थे । अत: वे वरिष्ठ मन कुछ वोले 
नहीं । तब संघ के प्रमुख व्यक्तियों ने कहा, महाराज श्री यदि 


श्रापकी आज्ञा हो तो उन महामूनि को ले शञावें । वे अपने 
गच्छ के बड़ साधु हैं । ये वचन सुनकर महाराज बोले, 
“श्रावको ! तुम विवक रहित और अविचारी हो । इस बारे में 
तो आपको स्वयं ही विचार करना है | हमारे साथु के व्यवहार 
में साधु की अग॒वानी करना योग्य नहीं । आप छुद ही विचार 
करलें | वे साधु मान देने लायक हैं या नहीं ? उनमें कैसे गुणा 
हैँ ? और लोगों में उनकी प्रतिष्ठा कसी है । यह सब विचार 
कर फिर मेरे साथ उनकी तुलना कर तत्पश्चान्‌ तुम्हें जो 
योग्य लगे, वह निर्णाय लो ।॥” 


इस समय एक सरल हृदय श्रावक बोले, “महाराज ! हमें 
तो वे साधु मान लायक लगते हैं फिर आपसे वे बड़ भी हैं 
श्रत:ः उनकी अगवानी कर उन्हें मान सहित यहाँ लाना 
चाहिये ।” उस श्रावक के उक्त वचन सुनकर वरिष्ठ मुनि 
क्रोधित्र हो गये । क्रोध के आवेश में वे स्पष्टतः बोल पड़, 
“बनियो ! तुम्हारा कपट देख कर मुझे क्रोध आरा रहा है । 
तुम्हारे हृदय और विचार स्थिर नहीं, तुम्हारे मन में किसी 
शुद्ध देव और शुद्ध गुरु पर विश्वास नहीं । पल में मेरे ऊपर, 
पल में दूसरों के ऊपर तुम्हारा राग बदलता रहता है। तुम 
बनिये किसी एक के बन कर नहीं रह सकते । तुम वास्तव में 
स्वार्थी हो । एक तरफ हमें विनती कर लाते हो और दूसरी 
तरफ दूसरे साधु की विनती कर उन्हें भी लाते हो, यह तुम्हारी 
अस्थिरता बहुत ही खोटी है | अरे अधम श्रावको ! जब तुम्हें इस 
साधु की अगवानी कर लाना था तो फिर हमारी क्या आवश्य- 
कता थी ? एक म्यान में दो तलवारें नहीं रहती । अ्रव तुम्हारा 
कंपट मुझे मालूम हो गया है ।* 


सर्वेसंघपति प्रमुख श्रावक ने खडे होकर कहा, “महाराज 
साहब ! क्षमा करें, आप नाराज न हों । हमने कुछ भी कपर्ट 
नहीं किया है । उन वृद्ध मुनि का आगमन अचानक हुआ है । 
उनके आगमन की जानक री हमें पहले से नहीं थी । मैं स्वय॑ 
आपके समक्ष यह सत्य बात कह रहा हूं । अमुक गच्छ के मुनि 


और अपने गच्छ तथा संघाड़े के ये मुनि, दोनों ही अकस्मात 
आ गये हैं। अ्रव आपकी क्या इच्छा है | यदि आप सहमत हों 
तो बहुत ही अ्रच्छा, वरना हमें तो उन्हें भी सम्मान पूर्वक लाना 
ही पड़गा । हमारे नगर में किसो भी साधु का अ्रपमान नहीं 
होता । यह हो सकता है कि आपके समान श्राइंवर से उनकी 
अगवानी न कर, साधाररा तौर से अगवानी कर उन्हें ले आवें, 
पर यह तो कभी नहीं हो सकता कि हम उनकी चिल्कुल उपेक्षा 
कर बेठे ही रहें ।' 


संघाष्यक्ष उस श्रावक के बचन सुनते ही वरिष्ठ मुनि को 
अधिक क्रोप्त हो श्राया। उन्होंने उच्च स्वर में कहा, “अरे 
अज्ञानी बनिये ! तू यह क्‍या कह रहा है? तू हमें युक्ति बता 
रहा है, पर हम तेरे से दबने वाले नहीं हैं । तुम्हारी सब वरण्िक 
बुद्धि को हम जानते हैं क्योंकि हम भी वरिणकों में से सावु बने 
हैं। तेरे जैसे कई घूत॑ बनिये हमारे पास आ चुके हैं। हम तो 
धूर्तों के गुरु हैं। यह बात कभी होगी नहीं । यदि हमारे यहाँ पर 
रहते किसी दूसरे साधु की श्रगवानी होगी तो हमारा वहुतत 
अपमान होगा, हम ऐसा अपमान सहन नहीं कर सकते । 
चलो, मुनियो | उठो, अ्रपन यहाँ से विहार करें । ऐसे अधम 
श्रावकों के नगर में हमें नहीं रहना चाहिये । ऐसे कुक्षेत्र की 
भूमि के स्पशें से हम अपवित्र होते हैं ।” इस प्रकार वरिष्ठ 
मृत्ति के वचन सुनकर उनके साथ में आये हुए मुनि तुरन्त जाने 
की तैयारी करने लगे और सब श्रावक विचार में पड़ गये । 
वरिष्ठ मुनि ने जब संघपति और धमनिष्ठ सेठ के प्रति ऐसे 
असभ्यता पूर्णा वचन कहे, तव उसे सुनकर संघ के सभी श्रावकों 
के दिल में दु:ख हुआ | सब के दिल में उन वरिष्ठ मुनि के प्रति 
तिरस्कार को भावना पैदा हो गई, पर मुनियों के प्रति अपनी 


भक्ति और उनके सम्मान को चोट पहुंचाने के लिए ही वे 
कुछ न बोले । 


जब वे अपने पात्र आदि उठाकर विहार करने को तैयार 
हुए और कुछ भक्त श्रावक हाथ जोड़कर वहीं रहने की बिनती 


करने लगे, उस वक्त यह दृश्य देखकर अंतरिक्ष में अदृश्य रही 
हुई दीक्षाकुमारी के हृदय में बहुत क्षोभ हुप्रा । उतकी मनो- 
वृत्ति में आ्राचार के विरुद्ध प्रवेततन करने वाले मनिय्ों के प्रति 
बहुत ही तिरस्कार जागत हुआ और उनको शिक्षा देने का दृढ़ 
निश्चय हो गया । उन महादेवी ने तिम्न गाथा बोली -- 


“तहेव फठ्सा भासा, गुरुभुओवधाइणी ॥। 
सच्चा वि सान वत्तव्वा, जञझो पावस्स आगमो ॥॥7 


दीक्षाकुमारी ने कहा, “मुनियो ! मैं शासन डेवी नहीं हूं । 
तुम्हें शिक्षा देने आई हुई दी क्षाकुमारी हूं । आप लोगों को शिक्षा 
देने के लिये ही मेराप्रादु भाव हुआ है । प्रस्तुत प्रसंग में आपके 
कुविचार और आपके कठोर शब्द मैंने अपने कानों से सुने है । 
इस विषय में अब किसी प्रकार की शंका नहीं रही । में निशंक 
होकर आपको समभाने के लिए प्रकट हुई हूं । आपके जेसे 
विद्वात और चारित्रधारी सुलि ऐसी कठोर वाणी का 
उच्चारख करें यह कितने अफसोस की वात है । है अनगारो ! 
यद्यपि आपके प्रवतच को देखकर तो मुझे! आपको 'सागारं' 
कहना चाहिये, पर इस सारे संघ के बीच में मौंने आपको 
'ग्रनगार' शब्द से संबोधित किया है। आपने मेरे द्वारा कही 
हुई गाथा सुनी है और आप उसका अर्थ भी जानते हैं 
आप पहले स्वयं ही मेरी गाथा का अथें कह सुनाइये, फिर मु 
जो कुछ भी कहना है, वह कहूंगी ।”* 


दीक्षाकुमारी का आग्रह देख वरिष्ठ मुत्ति ने गाथा का अर्थ 
नीचे लिखे अनुसार किया:-- 


“जो भाषा कठोर हो और जो भाषा कई प्राशियों को 
आधात पहुंचाने वाली हो, जैसी भाषा सत्य होने पर भी साथ्षु 
को नहीं बोलनी चाहिये, क्योंकि ऐसी भाषा बोलने से पाप की 
आवक होती है ।* 


वरिष्ठ मुनि के मुख से अर्थ सुतकर दीक्षाकुमारी बोली, 
“मुनियों ! आपने यह गाथा पढ़ी है और उसका अर्थ भी 


जानते हैं। फिर भी आप अभी जो कठोर भाषा बोल रहे थे, 
वह कितनी अनुचित बात थी। इस संघ के प्रमुख और 
प्रतिष्ठित व्यक्तियों को आप कंसी भाषा से संबोधित कर रहे 
थे, उसका विचार करें । साधु के मुह से ऐसी भापा निकलनी 
ही नहीं चाहिये । किसी भी प्राणी के हृदय को दुःख पहुँचे 
ऐसा कदु वचत बोलने का साधु का धर्म नहीं है । मुनिकी 
वाणी कैसी मधुर और सत्यता से परिपूर्ण होनी चाहिये इसे 
आप जानते हैं । आप “दशवेकालिक सूत्र' के पढ़ने वाले हैं |. 
उसके सातवें अध्ययन में क्या लिखा है, जरा विचार करिये ।” 
भ्रापका जीवन दुर्गंति का कारण बनेगा। अब भी जागृत 


होकर प्रतिज्ञावद्ध हों, अपने चारित्र जीवन को चरितार्थ 
करने में तत्पर होइये ।” 


है मुनियो । इस प्रसंग पर मुझे एक अन्य बात याद भरा 
रही है, जो आपके चारित्र को मलिन करने वाली है। आपने. 
सर्वे संघ के समक्ष भ्रमुक गच्छ के और अपने गच्छ के अ्रन्य 
मुनियों के प्रवेशोत्सव के लिये जो द्वेषपूर्ण प्रवृति की, यह 
प्रवृत्ति बहुत ही अधर्म थी । अन्य योग्य साधुओं के सम्मान का 
खेंडन करता शौर उनके प्रति दप रखना, यह चारित्रधारी 
मुत्ति के योग्य नहीं । जिस प्रकार आप श्रावकों के धर्मंगुरु हैं 
वेसे ही अन्य मुनि भी उनके धर्म गुरु हैं और प्रत्येक मुनि का 
सम्मान करना उनका कर्तव्य है। सम्पूर्ण बिदव में आपको 
ही मान दिया जाय, सभी संघ आपकी ही सेवा भक्ति करें, 
आपके ही प्रवेशोत्सव करें और मात्र आपका ही सम्मान करें, 
ऐसा कंसे हो सकता है? आपके जैसे चारित्रधारो, वयोवद्ध, 
दीक्षावुद्ध और विद्यावृद्ध अन्य बहुत से मुनि इस बिदुव में 
विचररा कर रहे होंगे, उन सब को छोड़कर सिफे आपका ह्दी 
सम्मान किया जाए, यह कैसे हो सकता है ? है मुनियो ! 
आपको ऐसी ओछी प्रवृति नहीं रखनी चाहिये । दूसरों का 
आदर हो, दूसरों का उपकार हो, दूसरों को लाभ मिले इसमें 
तो आपको ईर्ष्या करने के बजाय हमेशा प्रसन्न होना चाहिये ॥ 
पह मेरा गच्छ, यह मेरा संघाड़ा, यह मेरा श्रावक, यह मेरा 


उपाश्रय, ऐसी भेद बुद्धि भी आपको नहीं रखनी चाहिये | सब 
पर समान भा० रख कर आपका प्रवृति करनो चाहिये । सभी 
श्रावक समान हैं, सभी गच्छ समान है सभी वीर प्रध्धु के उपा- 
सक हैं, जैन धर्म की सभी समाचारी (परम्परा) वीर #ग्रु के 
परिवार में से निकली है, ऐसा सोचकर आपकी प्रवृत्ति में 
समानता आनी चाहिये ।” 


दीक्षाकुमारी का उपयु क्त उपदेश सुनकर वरिष्ठ मृनि और 
उनके शिष्य बहुत ही लज्जित हुए । उनके मुख पर ग्लानि उभर 
आई और वे निस्तेज हो गये | कुछ देर बाद वरिष्ठ मुन्ति ने मंद 
स्वर में कहा, धर्मेश्वरी ! क्षमा करें। आप दयालु माता हैं, हम 
पर दया कर हमें उपदेश दीजिये। आपके उपदेश बचनामृत 
हमारे हृदय पर बहुत ही असर कर रहे हैं । 


दीक्षाकुमारी ने प्रौढ़ता दिखाई, “है यतियो ! श्रापके हृदय - 
के शुभ परिणामों को देखकर मुभे थोड़ा संतोष हुआ | मुझे 
अब विध्वास हो रहा है कि आपको अपनी विरुद्ध प्रवृत्ति के 
लिये पश्चाताप हुआ है और झाप अपने अनुचित व्यवहार को 
घिक्‍्कार रहे हैं| अब सावधान होकर 'दशवैकालिक सूत्र! का 
सातवां अध्ययन सुनो । इस अध्ययन का नाम वाक्य शुद्धि है 
ओर आपको वाक्य शुद्धि की आवश्यकता है, अत: यह उप- 
योगी अध्ययन आपके सुनने और मनत करने योग्य है ।* 


अब सें आपको इस अध्ययन का उपदेश दे रही हूं, आप 
एकाग्रचित्त होकर सुत्तें-- 


हे सुनियो ! जो बुद्धिमान सुनि हो उसे चार भाषा का 
स्वरूप जानना चाहिये । उनमें से सत्य और असत्याम्रषा इन 
दो भाषाओं का प्रयोग करना चाहिये और बाकी की दो असत्य 
और सत्यासृषा (मिश्र) इन भाषाओं का उपयोग नहीं करना 
चाहिये । यदि सत्य हो पर दोषयुक्त (दूसरों को नुकसान 
पहुंचाने वाली) हो तो वैसी भाषा चहीं वोलनी चाहिये, और 
जो भाषा सत्यामषा तथा मृषा हो उसे भी नहीं बोलनी 


चाहिये | अर्थात साधु को कन्नी भी असत्य नहीं बोलना 
चाहिये । 


हे मुनियों ! आपने अभी जो कठोर शब्द वोले थे, उस 
विषय में इस सूत्र में निम्नानुसार लिखा है, श्राप याद रख:-- 


“झसच्चमोसं सच्चं च, अणवज्जमकक्कसं । 
समुप्पेहमसंदिट्ट, गिरं भासिज्ज पन्नवं । 


“बुद्धिमान साधु को पाप रहित, अकठोर, असत्यामृषा, 


सत्य, परोपकार करने वाली और संशय रहित भाषा बोलनी 
चाहिये 


जो भाषा बोलने से किसी प्रकार का पाप न लगे, जो 
भाषा किसी को कटु न लगे, जो सच्ची हो, जिसके बोलने से 
परोपकार होता हो और जिसमें किसी को किसी प्रकार का 
संदेह नहीं रहता हो, ऐसी भाषा साधु के मुह से भनिकलनी 
चाहिये | सुनियो ! इस गाथा को सवेदा अपने लक्ष्य में रखें । 
इस गाथा के प्रत्येक अक्षर पर आप मनन और विचार करें। 
मुनि की भाषा के लिए शास्त्रकार क्या लिख रहे हैं कैसी 
भाषा बोलने का साधु को अधिकार है, और कंसी भाषा से 
मुनि का मुंह सुशोभित होता है, इस विषय पर प्रत्येक मुनि 


को दीघें विचार करता चाहिये और विचार पूर्वक ही भाषा का 
उच्चारण करना चाहिये । 


है मुनियो ! श्राज कल इस नियम का उल्लंघन बहुत हो 
रहा है। बहुत से मुनि उन्‍्मत्त की तरह जैसा-तैसा बोल देते 
हैं। श्रावकों के समक्ष उनके तिरस्कार के वचन बोलते हैं और 
कभी-कन्नी तो अपशब्द भी बोलते हैं। यह कितनी अनुचित 
वात है । सुनियों को इस विषय पर गहन विचार करता 


चाहिये। अपने चारित्र को शोभा दे, ऐसे ही वचन मरचत् 
मुंह से निकलने चाहिये । हे हि अ 


घैयेवान साधु को मोक्ष के प्रतिकूल, सावद्य और कठोर 
भाषा और अथ्थ के आश्रित सत्यामृषा भाषा नहीं बोलनी 
चाहिये । जिस भाषा के बोलने से किसी भी प्राणी का उपघात 
हो ऐसी भाषा बोलने वाला पुरुष पाप का बंध करता है | फिर 
असत्य भाषा को, सत्य स्वरूप को प्राप्त वस्तु के आश्वित 
होकर बोलने से भी कर्म वन्ध होता है, अत: साधु को ऐसी भाषा 
भी नहीं बोलनी चाहिये। वैसे ही भूत और भविष्य के संबंध 
में भी कुछ नहीं बोलना चाहिये क्योंकि ऐसे वचन कभी-कभी 
सत्य होते हुए भी असत्य हो जाते हैं। इस विषय पर सूत्रकार 
निम्न गाथा लिखते हैं :-- 


“"तम्हा गच्छामों वक्खामो, अमृगं वा खो भविस्सइ । 
अहं वा रण करिस्सामि, ऐसो बारां करिस्सइ ॥॥॥। 
एवबमाइ उ जा भासा, एसकाल्‍लूमि संकिझा | 
संपयाइ अ्रमट्टे वा, तंपि धीरो विवज्जए ॥2॥। 


“मैं कल यहाँ से दूसरे स्थान पर अवश्य जाऊंगा, कल मैं 
अमुक बात कहूंगा, हमारा अमुक का होगा ही, मैं यह 
काम करूगा और यह साधु यह काम करेगा आदि भविष्य- 
'काल संबंधी अथवा वर्तमान या भूतकाल संबंधी भाषा साधु 
'को नहीं बोलनी चाहिये । वेसे ही जिसमें किसी प्रकार का 
संदेह हो वैसी भाषा नहीं बोलनी चाहिये ।” हे मुनियो ! इस 
गाथा का अर्थ अपने हृदय में स्थापित कर विचार करें | आपके 
सुख से निकले वचन कितने उपयोगी हैं। आपकी वारी के 
अक्षर कितने अमूल्य हैं, इसका विचार करें । जो वचन आपके 
मुह से निकले, जो शब्द आपके मुख-कमल में से प्रकट हों, वे 
कैसे उपयोगी होने चाहिये, इस विषय में आपको बहुत मनन 
करना चाहिये। अपनी वाणी का उच्चाररा करते हुए भी 
गआ्रपको बहुत सावधान रहना चाहिये ! श्रापके मुख-कमल से 

निसृत वाक्य निर्दोष होने चाहिये | मुनि के वचन उसके 
चारित्र का दर्पण है। चारित्र धर्मं की लक्ष्मी मुनि की बारी 
में समायी हुई है । 


“तडेव कार क्राणोत्ति, पंडर्ग पंडगत्ति वा । 
बाहिआं बाबि रोगित्ति, तेणं चोरक्षि नो .बए [॥॥ 
गागिश्नन्तेगगा अट्ठें गां, परो जेगुवहम्मई | 
श्रायार भाव दीसन्तू, न त॑ भासिज्ज पत्मनवं ॥2॥। 


कारसोे को काया, नपुलक को हिजड़ा, रोगी को रोगी 
श्री चोर की बोर नहीं कहता चाहिये। इसके अतिरिक्त भी 
हगरी ऐसी भाषा जिससे दूसरों का दिल दु:खे, समाचारी के 
भाव दोप को जानने वाले साथु को कदापि नहीं बोलनी 
वाहिये | फिर गधा, कूत्ता, सुअर आदि नीच (अप) छाव्दों से 
किसी को संबोधित नहीं करना चाहिये । ऐसे श्रपशव्द बोलने 


वाले साधु संरार में निदा के पात्र बनते हैं और अपने चारित्र 
गुण रो अप्ट होसे हैं । 


हे गुनियो | श्राजकल श्राप में से कई एक मुनि, प्रन्यास, 
आाताय, रथ श्रादि पदों को धारण कर साधु समाज के नेता 
बने हुए हैं । लोग उन्तका श्रादर करते हैं, आस्तिक पुरुष उनकी 


आज्ञा का पालन करते हैं, इससे उनके हृदय में अहंकार पैदा हो 
जाता है और अंहकार से वे बहुक जाते हैं। ऐसे वक्त उनको 
बोलने का भान नहीं रहता । अहुंकार में अंधे दने हुए वे, जो 
मन में आवे वह बोलते हैं, जी चाहे उसका अपमान करते हैं 
श्र जैसा चाहे वैसी प्रवृत्ति करते हैं| हे अ्नगारो ! ऐसे साधुओं 
को चारित्र गुणा से रहित, अनाचारी और स्वच्छंदी समझता 
चाहिये । वे साधु बनकर भी असाधु हैं, अनगार होकर भी 
गृहस्थ हैं और यति होकर भी गृहस्थ से भी अधम हैं । ऐसे 
साधुओं को दंड देने के लिये मेरा भरत क्षेत्र में अ्रवतरण हुआ 
है। जो यथार्थ चारित्र को पालने और वाक्य शुद्धि से वचन 
बोलने वाले नहीं है. ऐसे साधुश्नों को शिक्षा देने के लिये ही 
मेरा यह प्रयास है । 


हे मुनियो ! आपको स्त्रियों के साथ बातचीत नहीं करनी 
चाहिये । फिर भी यदि उनके साथ बात करने का प्रसंग आा 
ही जावे तो उनसे संबंध वाचक शब्दों का प्रयोग वहीं करना 
चाहिये जैसे माँ की माँ, पिता की माँ, अंबा, मासी, भरुवा, 
भाराजी, बेटी, वेटे, की बेटी आदि संबंध वाचक शब्दों से स्त्री 
को नहीं बुलाना चाहिये। फिर हे अन्ना, हे स्वामिनी, हें 
सेठाणी, हे बाई आदि छाब्दों से भी नहीं बुलाना चाहिये । 
है रांड, हे गोली, हे शंखिणी, हे चोट्टी आदि अपमान भारे 
शब्दों से भी नहीं बुलाना चाहिये । 


स्त्रियों के साथ कभी नहीं बोलना, यह सर्व श्रेष्ठ बात है, 
तथापि किसी प्रसंग विशेष पर उनसे बोलना ही पड़ तो मुनि 
को किस प्रकार बोलता चाहिये, इस पर सूत्रकार निम्त गाथा 
कहते हैं :--- 

“नामधिज्जेण रं बूआ, इत्थीगोत्त रा वा पुरणो । 

जहारिह मश्िगिव्भां, आलविज्ज लविज्ज वा ॥7 


प्रथम तो स्त्री को उसके नाम से बुलाना चाहिये। यदि 
उसका नाम न आता हो या याद न जाता ही तो उसके गोत्र 


से या उसके उपनाम (अभ्रटक ) से बुलाना चाहिये पर आयु, 
देश या ऐश्वर्य की अपेक्षा से उसे तभी चुलाना चाहिये जब 
वह गुणी हो, वह भी एक वार थोड़ा सा बुलाबवे, वार-वार 
नहीं बुलावे | अगर उसमें दोष हो तो इन संबंधों से नहीं 
बुलावे । 


मुनियों ! इस पर से समझें कि स्त्रियों के साथ में साधु को 
कितना व्यवहार रखना चाहिये । वहुत ही जरूरी प्रसंग हो 
तो स्त्री को नाम से सिर्फ एक वार बुलाने का साधु का आचार 
है । आजकल इस उपयोगी बात को साधु भूल रहे हैं । वर्त- 
मान काल के मुनि श्रावकों की स्त्रियों से विशेप परिचय रखते 
हैं। 'आइये सेठारी, प्रत्याख्यान लेने हैं ?' घर में बच्चे अच्छे 
हैं ?” ऐसे-ऐसे खुशामद भरे प्रइन पूछते हैं। उनके साथ आये 
बच्चे-बच्चियों को प्रम से बुलाते हैं उनके साथ बहुत देर तक 
चातचीत करते हैं । यद्यपि इसमें मुनियों की वृत्ति निमेल और 
पवित्र होती है, वे शुद्ध वृत्ति से उनके साथ वार्तालाप करते 
होंगे, कितने ही तो मात्र पुस्तकें आदि लिखवाने के स्वार्थवज्ञ 
ही उनसे बातचीत करते होंगे, तथापि ऐसा प्रवतंन मुनि धर्म 
के विरुद्ध है, क्योंकि वनिता विषयों की लता है। उसके साथ 
परिचय रखना योग्य नहीं । उन्तका परिचय मुनियों के ब्रह्मचय॑ 
को भंग किये बिना नहीं रह सकता । अ्रतः सुज्ञ संयमी सुन्ति 
को ऐसे परिचय का स्वेथा त्याग करना चाहिये । 


हे मुनियो ! जिस प्रकार मुनियों को स्त्रियोंसे संबंध 
शक शब्दों से नहीं बुलाना चाहिये । उसी प्रकार पुरुषों को 
भी संबंध वाचक शब्दों से नहीं बुलाना चाहिये । बाप, काका, 
मा, ६फा, सौसा, दादा आदि नामों से पुरुषों को नहीं 
चुलाना चाहिये । वैसे ही स्वामी, साहेव, सेठ, अन्नदाता आदि 
नाधलूसी के शब्दों से नहीं बुलाना चाहिये । उन्हें उनके नाम, 
गोत्र या उपनास से बुलाना चाहिये। किसी को अरपशब्द से 
नहीं बुलाना चाहिये । कभी कोई तिर्य॑च (पश्ु-पक्षी) दिखाई 
यह नर है या मादा, ऐसा जानने की कोशिश न करे | 


मार्ग में यदि कोई पूछ ले तो उसकी जाति बतावे पर नर- 
मादा न बतावे | वंसे ही यदि कोई रास्ते के बारे में पूछ 
तो उसे रास्ते का नाम बताये पर यह रास्ता कहाँ जाता है, 
यह न बताये । किसी मनुष्य, पश्चु, पक्षी, या सर्प आदि को यह 
मनुप्य मोटा है, यह गाय या बैल बलवान है, यह हंस सुन्दर है, 
यह सप॑ मोटा है, ऐसा नहीं कहें । वेसे ही “बह चर्बी वाला 
है, मारने योग्य है, पकाने योग्य है' इस प्रकार भी नहीं बोले । 
कभी ऐसा प्रसंग आ भी जाय तो स्थूल प्राणी को परिवृद्ध: 
उपचित, महाकाय आदि छाव्दों से बोले | 'यह गाय दोहने 
योग्य है, यह बेल मारने योग्य है, या रथ में जोड़ने योग्य है 
ऐसे दूपित वचन न बोले । यदि किसी प्रसंग पर ऐसा बोलने 
का अवसर ही आ जाय तो युक्तिपुर्वक ऐसे शब्दों का प्रयोग 
करें जिससे दोप न लगे | उद्यान, पर्वत या वन पर किसो मोटे 
वृक्ष को देखकर साधु ऐसा न बोले, यह मोदा वृक्ष महल के 
थंभे बनाने योग्य है, यह नगरद्वार या गृहद्वधार के तोरण 
बनाने योग्य है, यह वृक्ष घर बनाने योग्य है, यह वृक्ष अर्गला 
या वाहन वनासे योग्य है, यह वृक्ष रहट बनाने योग्य है, यह 
वृक्ष यंत्र बनाने योग्य है, आदि दूषित भाषा साधु को कदावि 
नहीं वोलती चाहिये। यदि कभी ऐसा प्रसंग आजावबे तो 
यह उद्यान, पर्वत या वृक्ष दर्शनीय है, ऐसा वोले | कभी आम 
आदि पके फल देखकर दूषित भाषा न बोले पर युक्ति से 
निर्दोष भापा बोले । इसी प्रकार औषधियों के विषय में भी 
सावधानी से बोले | रास्ते में चलते हुए चदी झा जावे तो साथु 
यह न कहे कि 'यह नदी पूरी भरी हुई है ओर शरीर से तरते 
योग्य है! पर 'यह नौका से तैरने योग्य है' ऐसा कहे । “यह नदी 
प्रायः गहरी है, दूसरी नदियों के प्रवाह से अधिक प्रवाह वाली 
है और किनारों को लांधने वाले जल से भरपूर है, ऐसा कहे । 
है सुनियो ! आपको वाणी के विधि-निषेध का बहुत ही 
घ्यान रखना चाहिये । जो भूतकाल में हो चुका है, वतंमान 
में हो रहा है और भविष्य में होने वाला है, ऐसे सावद्य (पाप- 
सहित) कार्य को जानकर, उसे कदापि भाषा द्वारा प्रकट नहीं 


करना चाहिये । अर्थात्‌ सावद्य का त्याग और निरदद्य को 
ग्रहण करना चाहिये । अब सावद्य योग किसे कहा जाय, इस 
संबंध में सूत्रकार ने निम्न गाथा लिखी है, जो आपको सबवेदा 
सनन करनी चाहिये :-- 


“सुकमित्ति सुपक्कित्ति, सुच्छिन्ते सुहडे मडे । 
सुनिटिद॒ए सुलद्वित्ति, सावज्जं वज्जए मुरिग ।॥।” 


'यह काम अच्छा किया, यह सहस्त्रपाक तेल बिना भी 
/च्छा पका, इस वन्त को काट दिया, यह अच्छा हुआ, इस 
कंजूस का पैसा चोरी हुआझ्ना सो अच्छा हुआ, यह शत्रु मर गया 
अच्छा हुआ, इस धन के अभिसमानी का धन नण्ट हुआ, वह 
अच्छा हुआ, यह कन्या सुन्दर है वह ठीक है, शआ्रादि बचर्नों 
का उच्चारण सावद्य वाणी कहाती है । उत्तम साधु को कदापि 
ऐसे सावद्य बचन नहीं बोलने चाहिये । 


ऐसे प्रसंग पर मुनि को युक्तिपूर्वक इस प्रकार निरवणद्य 
वचन बोलने चाहिये, जैसे 'अमुक साधु ने सेवा अच्छी की, झमुक 
सुनि का बह्माचयें अच्छा परिपक्व हुआ, अमुक साधु ने अपने 
सम्बन्धी के साथ रहे हुए स्तेह-बंधन की भी छिनत्चन कर दिया, 
यह अच्छा किया, शिष्य के उपकरण उपसर्ग में लुप्त हुए, सो 
ठीक हुआ, अमुक पंडित मरण को प्राप्त हुए, यह ठोक हुआ, 
अमुक प्रमाद रहित साधु के कमे क्षय हुए यह अ्रच्छा हुआ और 
अ्रमुक साधक की क्रिया बहुत अच्छी है! ऐसे निरवद्य वचन साधु 
के मुंह से निकलने चाहिये । 


हे मुनियों ! उपयु क्त कथन में कुछ अपवाद भी हो सकते हैं 
जिसे ध्यान में रखना चाहिये। यदि किसी इब्लान साथ को 
सहस्त्रपाक तेल की आवश्यकता हो तो साधु 'यह तेल प्रयत्न 
से पकाया गया है, ऐसा कह सकता है । यदि प्रसंगवश वन के 
लिये कहना पड़े तो 'यह वन प्रयत्तपू्वक काटा गया है' ऐसा 
साधु कह सकता है। सुन्दर कन्या के लिये साथु “यह सुन्दर 
कन्या दीक्षा ले तो प्रयत्तपूवेक पालन करना चाहिये' ऐसे 


वचनों का उच्चारण करना निरवद्य भाषण कहाता है | साथ्‌ 
को हमेशा ऐसी निरवच्य भाषा ही वोलनी चाहिये । 


है मुनियो ! कितनी ही बातें ऐसी हैं जिनके पूछते या न 
पूछने पर भी नहीं बोलना चाहिये । “यह वस्तु सबसे उत्कृष्ट 
है, यह बहुत मंहगी है, यह अमूल्य है, यह वस्तु अन्य स्थान 
पर नहीं मिल सकती, यह वस्तु ठीक से साफ की हुई नहीं है, 
इस वस्तु में ऐसे ग्रुणा है कि जिनका वर्णन नहीं किया जा 
सकता, यह वस्तु अ्प्रीति उत्पन्न करने वाली है । ऐसे वचन 
साधु को कभी भी नहीं बोलने चाहिये । 


कोई साधु को आकर कहे कि “मैंने आपको जो बात कही 
वह अमुक व्यक्ति को कहना” तब साधु हां में कहगा' ऐसा 
न बोले। साथ को किसी के साथ संदेशा भेजना ही नहीं 
चाहिये, क्‍योंकि ऐसा करने से संयमधारी साधु को दोष लगता 
है । इस विषय पर सूत्रकार ने निम्न गाथा लिखी हैं :-- 


“सब्वमेअं वइस्सामि, सव्वमेअं त्ति नोवए । 
अणुबीद सब्बं॑ सव्वत्थ, एवं भासिज्ज पन्नवं ॥॥” 


“आपकी कही हुई बात में कहूंगा, आप यह बात अमुख 
व्यक्ति से कहें” इस प्रकार साधु को नहीं बोलना चाहिये। 
बुद्धिमान साधु को सब बात का विचार कर दोष न लगें, इस 
प्रकार बोलना चाहिये )! 


सुलियो ! इस गाथा के अर्थ का आपको गहन विचार 
करना है । वतेमान काल में साधओं द्वारा इस गाथा के अर्थ कां 
उल्लंधन हो रहा है | बहुत से सुनि पत्र-व्यवहार करते हैं और 
संदेशा भेजते हैं। पत्र में साध अनेक प्रकार के वचन देते हैं 
यह कैसा धर्म ? ऐसे धर्म में चारित्र का ग्रुण कहां रहता है ? 
हे मुनियो ! आप कभी भी पतन्र-व्यवहार के दुराचार में नहीं 
पड़े गे । इस दुराचार से आपका चारित्र दृषित हो जायगा । 


हे मुनियो ! फिर आपको एक अन्य वात भी सव्वेदा याद 
रखनी चाहिये आपके गुहस्थ शिष्य अधिकांश में व्यापारी हैं 


और आ्रापको इन लोगों के प्रसंग में रहना है, अत: आप इनके 


व्यापार के विषय में मत पड़िये । इस विषय में घूृत्रकार निम्न 
गाथा लिखते हैं :--- 


“सुक्कीअं वा सुविक्कीअं, अकिज्जं किज्ज्लेव वा । 
इमं गिण्ह इमं म्रुच, परिअं नो विश्रागरे ॥! 


“कोई व्यापारी किसी वस्तु को खरीद कर साधु को 
दिखाये, तव साधु ऐसा न कहे कि 'यह अच्छी खरीदी । यदि 
कोई वस्तु बेच कर साधु को उस विषय में बताये तो साधु 
ऐसा न कहे कि “यह वस्तु अच्छी बेची । वैसे ही “यह वस्तु 
बेच दो, यह वस्तु खरीदने योग्य नहीं है, यह वस्तु खरीदने 
योग्य है, यह वस्तु भर कर रखो और इस वस्तु को निकाल 
दो । आदि साधु को नहीं कहना चाहिये ।” 


आजकल कितने ही मुनि अपने संयम के माहात्म्य को 
बढ़ाने के लिये व्यापारियों को ऐसी बातें बताते हैं और अपना 
माहात्म्य बढ़ाते हैं, यह उनके चारित्र धर्म के विरुद्ध हैं। 
वैसे ही कितने ही स्वार्थी श्रावक ऐसी बातें जानने के लिये 
साधुओं की सेवा करते हैं, वे साधुओं को उनके धर्मे से अ्रष्ट 
करते हैं । ऐसे श्रावक दुर्गंति के पात्र बनते हैं । 


हे मुतियो |! आजकल आप में से कई एक मुनि अमुक 
शआावक को अपना रागी समझ कर बुलाते हैं, पास बेठाते हैं 
अपने काम से भेजते हैं और दूसरे अनेक काम उससे करवाते 
हैं, यह सब॒ एकदम धर्म विरुद्ध है। इस विपय में सूत्रकार 
निम्न गाथा लिखते हैं, उसे ध्यान से सुनें-- 


“तहेवासंजयं धीरो, आस एहि करेहि वा । 
सय॑ चिद्ठु बयाहित्ति, नेवं भासिज्ज पन्नवं ॥' 
“संयम पालने में घैयेवात और बुद्धिमान साथु को गृहस्थ 


से 'बेठो, आओो, यह काम करो, सो जाओ, खड़े रहो, असमुक 
स्थान पर जाबों' आदि नहीं बोलना चाहिये ।” 


फिर साधु को किसी की खुशामद नहीं करनी चाहिये । 
जो साधु-पुरुष नहीं है उन्हें साधु न कहे और जो सच्चे साधु- 
पुरुष है उन्हें साथु कहे, असाध न कहे । जो ज्ञान-दर्शन से संपन्न 
हो और संयम तथा तप में तत्पर ऐसे साध को ही संयमी 
साधू कहना चाहिये । 


मुनियो ! वर्तमान समय में कई एक मुनि पक्षपात पूर्वक 
अपने रागी की जय बुलवाते हैं और दूसरों का पराभव 
करवाते हैं, यह प्रवृत्ति चारित्र को दूषित करने वाली है। 
मुत्तियों को संघ के कामों में नहीं पड़ना चाहिये । एक का पक्ष 
लेकर दूसरे को हराने के उपाय नहीं करने चाहिये। प्रत्येक 
श्रावक पर समान बुद्धि रखनी चाहिये। इस विषय पर 
सूत्रकार निम्न गाथा कहते हैं-- 


“देवाणं मणआरां च, तिरिआरां च वुग्गहे । 
अमुगारां जञो होठ, मावा होउत्ति नो वए ।” 


“देव, मनुष्य या तिर्य॑च में परस्पर लड़ाई हो रही हो 
तब अमुक की जय हो और अभ्ुुक की हार हो, ऐसा घुनि को 
नहीं कहना चाहिये। 


इस गाथा सें मनुष्य के बारे में आपको विचार करना है । 
जब जीत-हार के विषय में बोलना भी मुनि के योग्य नहीं तब 
उसमें शामिल होकर बखेड़े खड़े करने की तो बात ही कहाँ 
रही ? जो ऐसी प्रवृत्ति करते है, सचमुच चारित्र से भ्रष्ट हुए 
गिने जाते हैं । 


हे मुनियो ! आपको प्राकृतिक स्थितियों पर भी बहुत 
सोचकर बोलना चाहिये । यदि पवन ठंडा, वृष्ठिकारक या 
गर्म चल रहा हो तो आपको ऐसा नहीं कहना चाहिये कि 
अनुकूल और शांतिदायक पवन कब चलेगा या ऐसी हवा न 
न चले तो ठीक” ऐसा भी नहीं कहना चाहिये । जो कार्य 
प्रकृति की तरफ से हो रहा हो, उसके प्रति अपने किसी प्रकार 


के विचार प्रकट नहीं करने चाहिये क्योंकि यदि आपके कहने 
अनुसार होगा तो कई जीवों को पीड़ा हो सकती है और यदि 
ऐसा न हो तो आपको आतंध्यान होगा । फिर बादल आदि 
को देवता नहीं कहे । यदि कभी कुछ कहने का प्रसंग भी आ 
जावे तो 'ये सब देवताओं द्वारा सेवित है ।' ऐसा कहना चाहिये । 


हे मुलियो ! इस विपय पर विशेष विवेचन न कर संक्षेप 
में इतना हो कहता है कि जो भाषा सावद्य (सदोप) हो, ऐसी 
भाषा आपके मुह से नहीं न्तिकलनी चाहिये। इस विषय में 
सूत्रकार ने अन्त में निम्न उत्तम गाथा प्रतिबोधित की है, जिसे 
सावधानी पूर्वक सुनें :-- 


““तहेव सावज्जण॒होप्रणी गिरा, 
झ्रोहारिणी जाय परोवधाइणी 


से कोहलोहभयहास मारणावो | 
न हासमारशों वि गिर वइज्ज ॥” 


“जो वचन सावद्य का अनुमोदन करने वाले हों, जैसे कि 
'यह गाँव मरा तो ठीक हुआ' जो उचन अवधारित (निश्चित) 
हो, जैसे 'यह बात ऐसी ही है', और जो वचन किसी जीव को 
दुख पहुंचाने वाली हो, जैसे कि “मांस भक्षरा में कोई दोष नहीं 
हैं, ऐसे वचन क्रोध, लोभ, भय, हास्य या मजाक में भी साधु 
को नहीं बोलने चाहिये ।” 


मुनियो ! इस उदवोधलन गाथा का सारांश अपने हृदय में 
स्थापित करें और तदनुसार प्रवृत्ति कर अपने चारित्र जीवन 
को सफल करने का प्रयत्न करें । इस वाक्य शुद्धि अध्ययन का 
अभ्यास कर उसका मनन करें। हमेशा बचनों को शुद्ध रखे 
और कट्ठु बचनों का त्याग करें। चचन परिमित और दोष 
रहित हो, ऐसा सोचकर वाणी का उच्चारण करें और अपने 
सेयम गुर को बढ़ाने में तत्पर रहे । आपके मुनि जीवन का 
मुल्य फल वाकक्‍्यशुद्धि है। आपकी प्रवृत्ति वाक्य शुद्धि पर 
आधारित है । जब तक आप वाक्य जुद्धि के उत्तम गुर को 


धारण नहीं करेंगे, तव तक आपका चारित्रजीवन सर्व प्रकार 
से सफल नहीं होगा । महानुभाव दब्यंभव सूरि ने वाक्य बुद्धि 
अध्ययन के अन्त में एक वोधक गाथा लिखी है, वह अपने मन 
मन्दिर में स्थापित करें | सुने :-- 


“परिक्‍क्खभासी सुसमाहि इन्दिए, 
चेउक्‍कसायावगए गअरिस्सिए । 
स निद्ध णो घुन्नमल पुरेकडं, 
आराहुए लोगमिरां तहापरं त्तिवेनि ॥ 


“जो मुन्ति परीक्षा कर वचन बोलने वाला अर्थात्‌ सावच्च- 
निरवद्य का विचार कर बोलने वाला हो, सब इन्द्रियों को वश 
में रखने वाला हो, चार कपायों को रोकने वाला हो और 

द्रव्य तथा भाव से निराश्चित हो अर्थात्‌ किसी एक स्थाम पर 
प्रतिबद्ध न हो, वह मुन्ति पूर्वे में किये पाप रूप मैल को दूर कर 
इस लोक और परलोक की आराधना करता है ।” 


सूनियों ! इस गाथा का भावार्थ आपके हृदय में स्थापित 
करे और वाक्य शुद्धि के उत्तम गुण को धारण करें। अ्रव मैं 
यहां से अन्य स्थान पर जा रही हूं ।/ इतना कह दीक्षाकुमारी 
चुप हुई । तव उन मुनियों ने कहा. है महानुभावा ! आपने सच 
में हमें जागृत किया हैँ । चारिच्ररत्त का योग होने पर भी उससे 
अष्ट होते हुए आपने हमें बचाया है | वर्तमान काल में हमारा 
वर्ग बिल्कुल विपरीत दिशा में प्रवृत्ति कर रहा है । चारित्र 
धर्म पर अवसपिरशीी काल ने हमला बोला है । यह काल रूपी 
लुटेरा हमारे चारित्र रूपी अमूल्य रत्व को लूटने को तैयार है । 
इस अवसर पर आप हमारी रक्षा करें। आपके प्रभाव से ही 
हमारा उद्धार होगा । आपके उपदेशामृत हमारे हृदयपट को 
खोलने वाले हैँं। हे धर्मेश्वरी ! कृपाकर अपनी वाराी रूपी 
सुधा हमारे करोरंघ्रों में उडेलिये जिससे हमारा चारित्र 
जीवन सुधरे । 


दीक्षाकुमारी ने सस्मित कहा, “मुनियो ! इस समय जो 
भावना आपके हृदय में आई है ऐसी भावना हमेशा रखें ओर 
अपने मन के सब मैल को दूर करें | काल का दोप न निकाले । 
चाहे जैसा खराब समय हो, तो भी यदि आप प्रतिनावद्ध होकर 
चारित्र को पालने के लिये तत्पर होंगे तो इस विकराल काल 
का वल आप पर नहीं चलेगा। आपके चारित्र के बल के आगे 
काल का वल तुच्छ है | मुनियो ! सावधान होकर प्रमाद का 
त्याग करें और अपने हृदय पर इस सातदें वाक्य शुद्धि अध्ययन 
की पक्‍की छाप लगाले। अब मैं जा रही हूं। इतना कह 
दीक्षाकुमारी वहाँ से अहृर्य हो गई । 


दीक्षाकुमारी के अदृश्य होने के दाद वरिष्ठ मुनि ने सववे- 
संघ को संबोधित कर उच्च स्वर में कहा, “श्रावको ! अम्रुक 
गच्छ के और अपने गच्छ के महासुनि की अगवानी कर सगर 
में प्रवेश करावें। हम सब मुनि समान हैं । महावीर प्रश्ु से 
चल रहे सभी गच्छ समान हैं और गच्छों के चारित्रधारी सभी 
मुनि ज्ञातपुत्र के वंशज हैं ।” वरिष्ठ मुनि के वचन सुनकर संघ 
के सभी श्रावक प्रसन्न हुए और उन्होंने आने वाले मुन्ियों को 
पूम-धाम से प्रवेश कराया | सभी मुन्ति एकचन्रित हो, कुछ दिन 
उस नगर में प्रेम से रहे । 
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प्रवास (8) 


एक बार दिव्यमूति और पवित्र हृदया उस दीक्षाकुमारी 
को ज्ञात हुआ कि इस वर्ष सिद्धगिरि पर अनेक मुनियों ने 
चातुर्मास किया है । यह जानकर महादेवी दीक्षाकुमारी सिद्ध- 
गिरि क्षेत्र में ग्राई | कोई वहां शांत और शुद्ध चारित्रधारी मुनि 
अपने से बड़े और विद्वान मुनियों को देखकर प्रसन्न हो रहे थे, 
कोई ज्ञानाभिलापी मुनि विद्वान मुनियों से सिलकर अत्यानंदित 
हो रहे थे, कोई घुद्ध हृदय के मुनि तपस्वी मुनियों के दर्शन 
कर अपने को क़ृताथे मान रहे थे, कोई अभ्यासी म॒नि विद्वान 
मुनियों से मिलकर अपनी ञंकाएँ दूर करने की इच्छा कर रहे 
थे, कोई तकवादि मुनि दूसरे मुनियों के साथ चर्चा करने की 
धारणा किये हुए थे, कोई क्रोधी मुनि दूसरों के दुराचार सुन- 
कर क्रोधित हो रहे थे, कोई ईरष्यालु मुनि दूसरे मुनियों का 
बहुमान देखकर हृदय में जल रहे थे, कोई मानी मुनि सब्र में 
अपने समान को प्राप्त करने की अभिलाषा रखते थे, कोई दुरा- 
चारी सुनि अपने दोष छिपाने के प्रयत्न में लगे हुए थे, कोई 
कलूंकित मुनि अब अपना कलरूंक प्रकाशित होगा” इस भय से 
भयभीत हो रहे थे, कोई परिग्रही मुनि अपनी बात को छपा- 
कर रखने का प्रयत्न कर रहे थे और कोई ज्ञानी और विरक्त 
सुनि सर्वे मुनिमंडल का अवलोक कर हृदय में उत्तम भावना 
से प्रफुल्लित हो रहे थे । 
मुनियों का इतना बड़ा समूह एक स्थान पर देखकर दीक्षा- 
कुमारी प्रसन्न हुई और अपने हृदय की धारणा पूरी करने की 
इच्छा उन्हें उत्पन्न हुई । वह तोर्थंगिरि की तलहटी पर आकर 
खड़ी हुई और सारे मुनि समाज को सुनाई दे सके, इस तरह 
से उच्च स्वर में निम्त गाथा बोलने लगी-- 


॥८“&*“* 


“तवं॑ चिम॑ संजम जोगयं च, 
सज्काय जोगं च सया अहिद्ठिए । 
सुरे व सेणाइ समत्तमाउहे, 
अलमप्परोो होइ अल परेसि ॥। 


दीक्षाकुमारी के वचन सुनकर सभी मुनि स्तंभित हो गये । 
सुनियों को स्तंभित देखकर दीक्षाकुमारी बोली-- 


“हे गरनगारो ! अभी मैंने जो उच्च स्वर में गाथा का 
उच्चारण किया था, वह तो आपने सुना हो होगा । उसका 
अर्थ श्राप में से कई विद्वान मुत्ति जानते होंगे तथापि उसका 
अथ्थे मैं आपको फिर से सुना रही हूं, आप सावधानी से सुनें-- 


जो साधु अ्रनशन आदि तप, षट्काय जीवों की रक्षा रूप 
संयम और स्वाध्याय करने वाले हैं, जैसे चतुरंग सेना से वीरों 
को रोका जा सकता है, वेसे ही वे साधु इन्द्रियों और कपाय 
रूपी सेना के हमले को पूर्व में की हुई तपस्या आदि शास्त्रों से 
सज्ज होकर, अ्रपनी आत्मा की रक्षा और अंतरंग शत्रुओं का 
नाश करने में समर्थ होते हैं 


“मुनियों यह गाथा 'दशवेकालिक सूत्र के आचार प्ररिधि 
नामक आठवें अ्रष्ययन की है । इसका अथे कितना गंभीर है, 
जरा विचार करें। जब आप इसका हृदय से विचार करेंगे, 
तब आपकी समझ में आयेगा कि चारित्रधारो मुनि कैसे समर्थ 
वीर होते हैं। उनके दिव्य शस्त्र केसे बलवान होते हैं और 
उनका वीये कसा अतुलित होता है ? हे मुनियो ! ऐसे सामर्थ 
बोर बनने योग्य आप हैं। जब आप ऐसी महावीर॒ता धारण न 
करें और चारित्र को दूषित करने वाली कायरता धारर्प करें, 
तो फिर आपका सामथ्यें कैसे रहेगा ? आपका शौय और वीर्य॑ 
यह निर्दोष चारित्र ही है । 


दीक्षाकुमारी के कथनानुसार वे मुनि गचछ और संघाड़े के 
भेद को भूलकर तलहटी की पवित्र भूमि पर क्रम से बैठे । 


पवित्र माता दीक्षाकुमारी मुनि परिषद्‌ के प्रमुख पद पर खड़ो 
रही । 

फिर पंचपरमेष्ठी का स्मरण कर दीक्षाकुमारी ने अपना 
उद्बोधक व्याख्यान शुरु किया-- 


हैं मुनियो ! 'दशवैकालिक' सूत्र के सातवें “वाक्य शुद्धि' 
अध्ययन में सुनि को निर्दोष वचन बोलने का उपदेश है, पर 
यदि सुनि अपने आचार में तत्पर हो तभी निर्दोष वचन बोल 
सकता है, अत: उसके पश्चात्‌ “आचार प्ररिधि'” अध्ययन का 
प्रारंभ किया गया है। पवित्र मुनियों को अपने आचार में 
तत्पर रहना चाहिये। मुनियों का प्रथम आचार अहिंसक 
होकर प्रवृत्ति करने का है। मन, वचत और काया से मुनि 
को किसी भी प्राणी की हिसा नहीं करनी चाहिये। पृथ्वी- 
काय की हिंसा न हो, इसलिये साधु को दीवार, पत्थर, ईंट 
आादि को तोड़ना नहीं चाहिये। सचित्त भूमि पर बीच में 
बिना कुछ दूरी के नहीं बैठना चाहिये। जहाँ बैठना हो वहाँ 
रजोहरण से भूमि का पमार्जन कर बैठे । अपकाय जीव की 
रक्षा के लिए सचित्त जल का सेवन न करे । वर्षा के और बर्फ 
के पानी का सेवन न करे । निर्वाह के लिए जल को आवश्यकता 
हो तो अचित्त जल का उपयोग करे । यदि कभी श्रप्रासुक्त जल 
से शरोर भींज जाय तो उसे बस्त्र या हाथ से नहीं पोंछे । 
अग्विकाय जीव की रक्षा के लिये अंगारे, दीये की लौ और 
लकड़ी की अग्नि को स्पर्श से या फूक से न बुकावे । न ऐसी 
अग्नि को एक स्थान से दूसरे स्थान पर ही ले जाये। वायुकाय 
जीव की रक्षा के लिये मुनि को पंखे से, वस्त्र से या ताड़पत्र 
से हवा नहीं करनी चाहिये | वनस्पतिकाय जीव की रक्षा के 
लिये किसी भी प्रकार की हरियाली का स्पशषें नहीं करे, न 
उसको इच्छा करे और न हरियाली वाले किसी भाग का स्परे 
करे या उस पर बेठे । 


हे सुनियो ! यह स्थूल विधि से वरांत हुआ । अब सूक्ष्म 
विधि में तअसजीव हैं, जिनके विषय में बहुत ही सावधानी 


रखने की ग्रावश्यकता है । इसमें आठ मुख्य बातें हैं । थ्रृूअर 
बड़ वगैगह के सूक्ष्म पूल, कु थू, चींटी वर्गरह के विल, चोमासे 
की लीलन-पूलन और मकक्‍्खी आदि के सूक्ष्म अंडे, इन आठ 
प्रकार के जीवों की यत्न पूर्वक दयापालन करनी चाहिये । 


हें अ्नगारो ! आपको हमेशा समय के नियम के अनुसार 
प्रतलिखना करनी चाहिये | पात्र, कंबल, शैया, उपाश्नय की 
भूसि और आसन वगैरह की प्रतिलिखना करें। इसी प्रकार 
मल, मूत्र, कफ, थू क, कान के मेल आदि को किसी प्रासुक्त स्थान 
में डालना चाहिये । जब झ्राप आहार-पानी लेने गोचरी जायें, 
तब भी बहुत ही सावधानी पूर्वक व्यवहार करें । गृहस्थ के 
घर जाकर खड़े न रहें, कम वोलु, गृहस्थ की स्त्रियों की तरफ 
बुरी तजर से न देखें, किसी के पूछने पर सुना हुश्ा, देखा 
हुआ या अनुभव किया हुआ शुभाशुभ नहीं कहें । वैसे ही 
गृहस्थ के घर के बच्चों को बुलाकर उनसे परिचय नहीं 
वढ़ावें । किसी के पूछने या न पूछने पर भी गृहस्थ के घर 
लाये हुए अ्रज्न-जल को अच्छा या खराब नहीं कहें । अन्न-जल 
मिला या नहीं मिला, इस बारे में भी कुछ न कहें । किसी 


भिप्ठान्न आदि के लालच से गृहस्थ के घर पर दौड़कर न जायें 
ओर किसी के यहाँ आसक्ति न रखें । 


हे मनियो ! ग्रापको किसी का भी तिरस्कार कर उस पर 
क्रोध नहीं करना चाहिये । किसी भी तरफ से लाभ की इच्छा 
न रखें | इस विषय पर निम्न गाथा विशेष रूप से याद रखें:-- 


लूहवित्तीसुसंतुद्द , अप्पिच्छे सुहरे सिआ। 
'आमुरत्त न गच्छिज्जा, सुच्चारां जिशसासरां ॥7 


साधु को लूखा आहार कर संतुष्ट रहना चाहिए । अल्प 
इच्छा रखे और किसी को तकलीफ न हो इस प्रकार से अपना 


पापरा करे । क्रोध के फल को कहने वाले जिन शासन को 
सुनकर कभो भो क्रोध न करे ।”! 


है मुनियो ! इस गाथा का मनन कर अपने चारित्र को 
निर्मल करें । कभी भी हृदय को मलिन करने वाला क्रोध न 
करें । संगीत के शब्दों पर भी आप रस न लें, क्योंकि ये 
इन्द्रियों के विषय हैं, अत: उनको सुनने से आपके मन में 
विकार पैदा हो सकता है। इसी प्रकार कोमल वस्तु पर प्रेम 
न रखें, कठोर वस्तु के स्पर्श को सहन करना सीखें अर्थात्‌ 
इन्द्रियों के इष्ट विषयों पर राग न रखें और अनिष्ट विषयों 
पर द्वेष न रखें । आपको तो ऐसा मानना चाहिये कि आपके 
लिए संसार में किसी प्रकार के सुख का सृजन ही नहीं हुआना 
है । 'सुख” शब्द से ही आपको दूर रहना चाहिये | श्रापको तो 
ज्ञान, वैराग्य और समता में ही सुख मानता चाहिये क्‍योंकि 
सच्चा सुख इन्हीं में है । जो पुदगलिक सुख है, वह तो नाशवान 
है और अन्त में दुखदायी ही है। इस विषय पर हब्यभंवसूरि 
निम्न गाथा कहते हैं-- 


खुहं पिवासं दुस्सिज्जं, सीउन्‍्हं अरइं भयं । 
अहिशझ्ासे अवहिझो, देह दुकक्‍्खं महाफल ।॥।” 


 “अ्रवहित-अदैन्य मुनि क्षुधा, तुषा, विषम हौय्या, सर्दी, 
गर्मी, अरति और भय को सहन करते हैं, क्‍योंकि देह से 
उत्पन्न होने वाले दुःख को सहन करने से बड़ा फल-मोक्ष 
प्राप्ति होती है ।” 


यह गाथा कितनी उद्बोधक है, इसको सचंदा याद रख- 
कर मूनियों को प्रवृत्ति करनी चाहिये । 


हे मुनियो ! आजकल आप में से कई देह के इन दुःखों 
को सहन नहीं कर सकते । जहाँ उत्तम प्रकार के अन्न, जल 
प्राप्त होते हैं, जहाँ गृहस्थों से सम्मान प्राप्त होता हो, ऐसे 
क्षेत्रों में विशिष रह कर अपने ज्ञान का लाभ उनको देते हैं । 
जहाँ जैन प्रजा गरीब होने से चाहिये उत्तता उत्तम आहार- 
पानी नहीं मिलता, ऐसे क्षेत्रों में विचरण नहीं करते। पर 


ऐसा नहीं होता चाहिये । इस प्रकार की प्रवृत्ति करने वाले 
मुनि अपने चारित्र को दूषित करते हैं । 


है मुनियो ! कभी झ्रापको बहुत अधिक भूख लगी हो तो 
भी सूर्यास्त के बाद चारों प्रकार के आहार की मन से भी 
इच्छा न करें । किसी दिन आहार न मिले तो भी मुनि कुछ न 
बोले-। सव स्थानों पर स्थिर रहे, चपलता को दूर रखे । कभी 
थोड़ा आहार मिले तो उसी से संतुष्ट रहे ओर निम्त कोटि का 
गहार मिले तो भी अ्रसंत्तोष न रखे क्योंकि उत्तम मुनि मित्त- 
भाषी और थितभोजी होते हैं । 


है अतगारो ! सुझे आपको एक सच्ची बात कहनी है, उसे 
आप ध्यान से सुनें । आ्राजकल आपकमें से कई सुति वड़प्वत दिखाते 
हैं, अ्रपने को सर्चोत्कृष्ट मान कर दूसरों को धिक्‍कारते हैं । 
उनकी यह प्रवृत्ति अयोग्य है । कई तो थोड़ा ज्ञान प्राप्त कर 
अपने को बहुत वड़ा विद्वात समभने लगते हैं और 
विद्वत्ता के घ॒मंड में दूसरों का अनादर करते हैं । वे विद्या को 
वढ़ा नहीं सकते ओर विद्या के अ्रहंकार में ही अपने चारित्र को 
मलिन कर देते हैं। किसी भी मुनि को जाति, तप और बुद्धि 
का अहंकार कदापि नहीं करता चाहिये । इसमें भी विशेष कर 
विद्या का घमंड तो कभी भो नहीं करना चाहिये क्योंकि उससे 
ज्ञानवृद्धि बन्द होकर ज्ञान नष्ट होता है | अल्पज्ञान से घमंडी 
बने सुनि अपने को पंडित मानकर दूसरों से पूछने या ज्ञाना- 
भ्यास करने में श्रपती हीनता मानते हैं जिससे वे हमेशा थंकित 

हते हैं और ज्ञात्त को वृद्धि नहीं कर सकते । 


है घुनियों | इस प्रसंग पर मुझे यह भी कहना पड़े गा कि 
मुतियों को विद्या आदि का अहंकार कराने में गृहस्थ श्रावक 
अधिक भाग लेते है | मूखे और अज्ञानी श्रावक्ष अल्पज्ञ और 
अस्थिर हृदय साधुत्रों को विद्वात समझ बैठते है और लोगों में 
उनका वहुमान करते हैं, जिससे अल्पन्ञ मुनियों में घमंड उत्पन्न 
हो जाता है । श्रत: आप कभी भी गृहस्थों की प्रशंसा का ख्याल 


न रखें । गृहस्थ श्रावक्ष ग्रुर भाव से यद्यपि आपका सम्मान 
करेंगे, तथापि आप अपने स्वरूप को पहचानें । स्वयं अविद्वान 
होकर भी अपने को विद्वान मान बैठना, अतपस्वी होकर भी 
तपस्वी मान बैठना और अवुद्धिमान होकर भी बुद्धिमान मान 
बैठना, इससे वड़ा अज्ञान कोई नहीं | इस विषय पर महान 
उपकारी शब्यंभव सूरि ने “दशवेकालिक सूत्र में निम्न गाथा 
कही है-- 


“न वाहिरं परिभवे, उत्तारांं न समुक्कसे । 
सुअलाभे न मज्जिज्जा, जज्चा तवस्सि बुद्धिए ॥” 


“साधु अपने सिवाय अन्य किसी का भी तिरस्कार न 
करे । अपने को सबसे उत्कृष्ट न माने । ज्ञान से या किसी भी 
वस्तु की प्राप्ति होने से घमंड न करे । जाति, तप और बुद्धि 
का भी घमंड न करे ।” हे मुनियों ! इस गाथा को अपने हृदय 
में स्थापित कर रखें । फिर उस महासूत्र में लिखा है कि साधु 
को जान या अजान में राग-हूष से मूल गुण या उत्तर गुर 
की विराधना हो जाय तो प्रायश्चित्त कर अपनी आत्मा को 
संवारना चाहिए श्रर्थात्‌ भाव से निवृत्त हो, आलोचना वगैरह 
कर आत्मा को संवारे । दूसरी कोई विराधना न करे । पवित्र, 
निरन्तर शुद्ध हृदय और इन्द्रियों को वश्य में रखने वाला मुनि 
गुरु के समक्ष सावद्य व्यापार की आलोचना करे, कोई भी 
बात छिपा कर न रखे । अपने गुरु आचार्य की आज्ञा का 
पालन करे । ग्रुरुअपने वचन से जो आज्ञा प्रदान करें, उसे 
शिष्य अपने शरीर से तुरन्त संपादन करे । 


है मुनियो ! एक अन्य उपयोगी विषय पर सूच्रकार ने 
उत्तम उद्बोधक निम्न गाथाएँ कही हैँ जिसे ध्यान से सुनें-- 


“बल थाम चा पेहाए, सद्धामारुग्गमप्पणो । 
खित्त काल च विज्ञाय, तहप्पाणं निजु जए ।।॥। 
जरा जाव न पीडेई, वाही जाव न वड्ढई । 
जावबिंदिया न हायंति, ताव धम्मं समायरे ॥2॥] 


“साधु को अपने बल, शारीरिक शक्ति, श्रद्धा और 
आरोग्य को देखकर क्षेत्र और काल की जाँच कर अपने 
कत्त ब्य में जुड़ जाना चाहिये ॥* 


“जब तक बृद्धावस्था दुःख नहीं देती, जब तक घशरोर में 
रोग नहीं बढ़ते और जब तक इन्द्रियां क्षीणा नहीं होतीं, तव 
तक मुनि को धर्म का आचररा करना चाहिये । 


ये दोनों गाथाएँ आपको कंठस्थ कर लेनी चाहिये । इनके 
अर्थ का बराबर विचार कर यदि आप तदलुसार, प्रवर्तेत करेंगे 
तो आपका चारित्र जीवन छतार्थ होगा और आपको अपने 
साधु जीवन का पूर्णा फल प्राप्त होगा । श्राप इस विपय पर 
दीधे विचार करें । इस भयंकर संसार से मुक्त होकर आपने 
चारित्र मार्ग क्‍यों ग्रहण किया ? गृहवास रूपी कारागार से 
मृक्त होने का आपका क्‍या उद्देश्य था ? आपके मुनि जीवन 
को सार्थक करने का कौनसा मार्ग है ? इन सब प्रइनों के उत्तर 


में ही इन गाथाओं का अर्थ रहा हुआ है । यही आपकी सर्वो- 
त्तम शिक्षा है। 


हे मुनियो ! आपको अपने चारित्र जीवन में मुख्य रूप से 

चार दोषों का त्याग करना चाहिये। जब तक इन चार दोषों 
का त्याग नहीं करेंगे, तब तक आपका चारित्र, आपका मुनित्व 
और आपका अनगारत्व सिद्ध नहीं होगा। वे चार दोष 
हैं--क्रोध, मात, माया और लोभ । इन चार दोषों का त्याग 
करते से ही आपकी आत्मा का हित होगा । इस विषय पर 
भहामुनि शब्यंभव सूरि निम्न दो गाथा कहते हैं जिन्हें आप 
अपने हृदय-मन्दिर में स्थापित करें: 

“कोह माणं च मायं च, लोहं च पापवडडरां । 

वमे चत्तारि दोंसेठ, इच्छंतो हियमप्पणो ।। 


“क्रोध, मात्त, माया और लोभ-ये पाप को बढ़ाने वाले 


हैं । आत्मा के हित की इच्छा रखने वाले सुनत्ति इन चार दोषों 
का त्याग करे |”! का 


इन चार दोषों से क्‍या हानि होती है, उसे सूत्रकार ने 
नीचे की गाथा मे प्रदर्शित किया है:--- 


“कोहो पीई परासेड, माणो विशयनासणाो । 
माया मित्तारिय नासेइद, लोभो सव्व विशासरा ।। 


“क्रोध प्रीति का नाश करता है, मान विनय का नाश 
करता है, माया मित्रता का नाश करती है और लोभ सब कुछ 
नष्ट कर देता है ।” 


है श्रनगारों | इस गाथा पर गहरा विचार करें। यदि 
आप क्रोध रखेंगे तो संघ आपको प्रेम नहीं करेगा । यदि आप 
मान रखेंगे तो लोग आपको अविनीत समझकर आपसे दूर 
रहेंगे। इतना ही नहीं, आपके गुरु और शिष्य भी आपसे 
अलग हो जायेंगे । बदि आप कपट रखेंगे तो कोई आपके साथ 
मित्रता नहीं रखेगा । यदि आप में शिष्य-लोभ, श्रावक्र-लोभ 
या परिग्रह लोभ रहेगा तो लोगों को आपके प्रति रही हुई सब 
अच्छी भावना का नाश हो जायगा । 


है प्रिय अनगारो ! ये चार दोष अत्यन्त भयंकर हैं, अतः 
आपको इन से दूर रहना चाहिए। फिर भी यदि पूर्व कर्म 
के उदय से इनमें से कोई भी दोष आप में प्रकट हो जाय तो 
उसे नष्ट करने का शीघ्र उपाय करना चाहिए । इसके उपाय 
के लिये शब्यंभव सूरि ने भिम्न गाथा कही है, उसे याद रखें:- 


“उबसमे रए हरो कोहं, मांर महवया जिणोे । 
मायमज्जवभावेन, लोभ संतोषओ जियो ।।! 


“उपशम (शांति) से क्रोध का नाश करें, मृदुता से मान 
का नाश करें, सरलता से माया का नाश करें और संतोष से 
लोभ का नाश करें ।” 


है मुनियो ! यदि आपमें क्रोध का उदय हो तो क्षमा रूप 
उपशम को घाररखा करें, इस क्षमा ग्रुणा से आपका क्रोध नष्ट 


होगा । जब आप में समान का उदय हो तब मन में मृदुता रखें, 
कोमलता से अहंकार का नाथ होता है । जब माया (कपट) 
का उदय हो तव सरलता धाररणा करे, सरलता के प्रभाव से 
कपट का नाश स्वत: ही हो जाता है । जब लोभ का - उदय 
हो तो सन्‍्तोष रखें, सनन्‍्तोष के प्रभाव से लोभ का नाश होगा। 
इन उपायों से चारों महा दोष विनष्ट होंगे । 


है अनगारो ! यदि आप इन चार कपायों की उपेक्षा 
करेंगे तो ये आपके चारित्र जीवन को मलिन कर देंगे । इतना 
ही नहीं ये चार दोष आपको इस संसार-सागर में वार-बार 


भटकाते रहेंगे । इस पर 'दशवेकालिक' मूत्र में निम्न गाथा 
कही हैं--- 


“जचत्तारि एए कसिणा कसाया, 
सिच॑ति मूलाइईं पुणाभवस्स ॥॥” 


“ये चारों संपूर्णा कपाय पुनर्भवरूपी वृक्ष के मूल का सिंचन 
करते हैं ।” महानुभाव शब्यंभव सूरि ने इस महा सूत्र में इस 
विषय पर बहुत लिखा है और कषायों को जीतने के लिये 
अलग-अलग उपाय बताये हैं-- 


“राय रिएएसू विणय॑ पउंजे, 
धुवसीलयं सयय न हावइज्जा | 
कुम्मुव अल्लीरा पलीरा गुत्तो, 
प्रक्‍्कमिज्जा तमसंजमंमि ।।” 
“जो मुनि दीरघेकाल से दीक्षित हैं, उनका घधिनय करें । 


अठारह हजार शीलांग रूप शील का त्याग न करें और तप 


संयम में कछुए की तरह अंगोपांगों को नियमों में रखकर 
प्रवृत्ति करे ! 


है मुनियो ! कषायों को जीतने के लिए ये महामुनि अन्य 
उपाय बताते हैं। मुनि अधिक नींद न लें | अधिक हँसे नहीं 


और एकान्‍्त में बातचीत न करें। हमेशा स्वाध्याय में तत्पर 
रहें । पवित्र मुनियों को अपने मन, वचन और काया के तीनों 
योगों को क्षमा आदि दश गुणा वाले श्रमणा धर्म में श्रयुक्त 
करना चाहिये । सर्वदा प्रमाद को त्याग कर उत्साह रखें । 
इस प्रकार प्रवृति करने वाले सुनि ज्ञानादि का लाभ श्राप्त 
करते हैं | मुनि को वहुश्र्‌ त, वृद्ध मुति की सेवा करता चाहिये, 
उसके पास उपयोग पूर्वक जितेद्विय होकर बैठे । बड़े झाचाये 
के पास भी हमेशा विनय से बैठें, उनके आगे या बाजू में न 
बैठे और पांव पर पांव चढ़ाकर न बैठे । बिना पूछे ग्रुरु से नहीं 
बोले, गुरु बोल रहे हो तो बीच में न बोले | पीठ पीछे ग्रुरु की 
निन्‍्दा न करे। जिस भाषा के बोलने से गुरु को क्रोध आवे, 
ऐसी भाषा न बोले । उभय लोक विरुद्ध भाषा न बोले। 
गुरु के पास बोलने का प्रसंग आवे तो जो बात स्वय॑ ने जैसी 
देखी हो वेसी ही कहे । थोंडी, शंकारहित, स्पष्ट, परिचय युक्त 
गऔर उद्ग ग रहित भाषा न उच्च, न मन्द वल्कि मध्यम स्वर 
से बोले । 


हे मुनियो ! वर्तमान काल में कितने ही पंडित अहंकारी 
मुनि अन्य साधाररा मुनियों की मजाक जउड़ाते हैं, यह बहुत 
ही अनुचित है । कोई मुनि अल्प बुद्धि और कोई महान बुद्धि 
वाला हो तो सामान्य बुद्धि वाले मुनि की निन्‍दा न करे । यह 
दुराचार गिना जाता है और इससे चारित्र दूषित होता है । 
यदि कोई मुनि अभ्यास में भूल जाय या व्याकरण संबंधी 
कोई ऋ्रटि करे तो उस सुनि का उपहास नहीं करना चाहिये । 
इस विषय पर शब्यंभव सूरि निम्न गाथा लिखते हैं-- 


“ग्रायार पन्नति घरं, दिट्विवाय महिज्जगं । 
बाय विक्खलिआं, गच्चा न तं उवह से मुरिय ।।7 


“आचारंग, फकगवती और दृष्टिवाद शअर्थात्‌ प्रकृति, प्रत्यय, 
लोप, आागम, वर्ण विकार.-आादि पढ़ा हुआ मुनि यदि उंसमें 
स्खलित हो तो दूसरे मुनि उसका.उपहास न करें ॥7 


हे मुनियो ! एक अन्य बात को भी श्राप लक्ष्य में रखें । 
ग्राजकल कई गहस्थ श्रावक वहमी होते हैं । वे ऐसा समभते 
हैं कि मुनि मंत्र, तंत्र, औषधि आदि के जानकार या लबच्धि- 
धारी होते हैं, अतः वे स्वार्थवश आपकी सेवा करते है । पर 
आपको उनके स्वार्थ को उत्त जन नहीं देना चाहिये । ज्योत्तिप, 
स्वप्त, योग, मंत्र, तंत्र आदि संशयपूर्ण विद्याञ्रों में अपने को 
प्रयुक्त न करें । यदि आप इनमें से कुछ जानते हों तो भी इस 


बारे में लोगों को कुछ न बतावें । इस विषय में सूच्रकार निम्न 
गाथा लिखते हैं:-- 


“नक्खत्त' सुमिर जोगं, निमित्त मंत भेसजं । 
गिहिणो त॑ं न आइक्खे, भूआहिगररां पय॑ं ।। 


“कोई गृहस्थ पूछे तो भो साथु नक्षत्र, अच्छे बुरे स्वप्न, 
वशीकररण आदि योग, भूत, भविष्य, मंत्र और ओऔषधि न कहें, 
क्योंकि यह सब वताने से हिसा होने की सम्भावना है ।”' 


इस गाथा का मनन कर आपको सर्वेदा प्रवर्तत करना 
चाहिये। आजकल जो लोग अ्रष्ट हुए हैं, उसका कारण भी 
यह विद्या ही है। मंत्र, तंत्र और औषधि उपचार से लोगों में 
घूते विद्या करने वाले अपने यति धर्म और गृहस्थ धर्म दोनों 
से अ्रष्ट हुए हैं । इन ऊभय अ्रष्ट की दुर्गति होने वाली हैं । 
अ्रत: आपको इस धूत॑ विद्या से दूर रहना चाहिए। यदि आप 
इस विद्या को सत्य रूप में जानते हों तो भी उसे जानकर चुप 
रहना चाहिये, लोगों में उसका प्रचार नहीं करना चाहिये । 


है मुनियो ! इसके अतिरिक्त भो इस सूत्र में ग्रापके लिये 
हुत से नियम लिखे हैं, वे सब आप अपने लक्ष्य में रखें। 
अपसे रहने का स्थान वहुत योग्य रखें । यदि आपके रहने के 
स्थान पर दूसरे साधु न हों तो आप स्त्रियों से परिचय नहीं 
रखें करयोंकि उससे जंका उत्पन्न होती है | यदि योग्यता दिखाई 
दे तो पुरुषों के साथ अल्प प्रसंग साधु के साथ ही रखें, गृहस्थ 


के साथ नहीं रखें । इस विषय पर दब्यंभव सुरि उच्च स्वर 
में निम्न घोष करते हैं :--- 


“गिहिसंथवं न कुज्जा, कुज्जा साहुहि संथवम्‌ ।” 


अर्थात्‌ गृहस्थ का परिचय न रखें, साधु का परिचय रखें। 
है मुनियो ! आजकल कई मुनि उपाश्नय में स्त्रियों से १रिचय 
बढ़ाते हुए देखे जाते हैं, यह श्रनाचार के लक्षरा हैं । कई बार 
सुबह सूर्योदय के पहले और कई बार दोपहर में एकांत में 
श्राविकाएँ साथ को वच्दना करने उपाश्वय में आती हैं । यह 
रीति धिक्कारने योग्य है | यद्यपि मुनियों की मनोवृत्ति शुद्ध 
होती है, आस्तिक श्राविका शुद्ध भाव से मुन्ति के पास बार- 
बार आती हैं, तथापि इस विषय पर बहुत सावधानी से विचार 
करना चाहिए। ऐसी प्रवृति से विकार का वीय॑ स्फुरित हुए 
बिना नहीं रहता । रमणियों से सर्व प्रकार का परिचय निन्‍्द- 
नीय है । इस विषय पर 'दशवेकालिक' सूत्र में निम्न गाथा 
उल्लिखित है--- 


“जहा कुकुडपोऊस्स, निच्च॑ं कुललओ भयं। 
एवं खु बंभयारिस्स, इत्थी विग्गहों भयं ॥। 


“जैसे मुर्गे के बच्चे को हमेशा बिल्ली का भय बना रहता 
है, वेसे ही ब्रह्मचारी को स्त्री के शरीर से भय रहता है ।” 
शरीर शब्द का प्रयोग यह बताता है कि ब्रह्मचारी को स्त्री के 
मृत शरीर से भी भय रखना चाहिए। यहाँ तक लिखा है कि 
दिवाल पर स्त्री की मूर्ति चित्रित हो तो उसे भी ब्रह्मचारी 
मुनि न देखें । महामुनि शब्यंभवसूरि ने इस विषय पर कहा है:--- 


“चित्त भित्ति न निज्जाए, नारिवा शुञ्यलंकिअं । 
भकखरंपिव दटठ्णा दिधट्ठवि पडिसमाहरे ॥॥ 


“मुनि को चित्रलिखित स्त्री को भी नहीं देखना चाहिये । 
तब अलंकृत सजीव स्त्री को देखने का तो प्रश्न ही नहीं 


उठता । यदि अचानक दिखाई दे जाए तो सूर्य को देखकर 
जैसे €ष्ट छुमा लेते हैं, वेसे ही दृष्टि को तुरन्त निवृत्त कर 
लेना चाहिए ।” 


इस विषय पर सूत्रकार और भी लिखते हैं :-- 
“ह॒त्थपायपलिच्छिन्न , कन्ननासविगप्पिअं । 
अविवाससयं नारि, बंभयारी विवज्जए ॥” 


“जिसके हाथ पैर कट गये हों, कान और नाक गल गये हों, 
सौ ब्ष की बूडडी हो गई हो, ऐसी स्त्री से भी साधु दूर रहे ।” 


सुलियों ! विचार करिये ) आपके ब्रह्मचर्य को अखण्ड 
रखने के लिये सूत्रकार ने बौसी उत्तम सूचना दी है । इस उत्तम 
गाथा को भूलकर यदि आप श्राविकाओं से परिचय बढ़ायें, 
उनके साथ वार्तालाप करें, उनके बच्चों को प्रेम से बुलावें 
ओर अच्य कई प्रकार की स्वार्थी खुशसद करें तो यह आपका 
कितना अनाचार है । वर्तमान समय में कितने ही मुनियों में 
यह अताचार प्रवेश करने लगा है, जिसे टूर करने के लिये ही 
मेरा इस लोक में अवतररणा हुआ है । 


है अनगारो ! आप इस अनाचार से सदा दूर रहें । यह 
अनाचार आपके मुनि जीवन को सलिन कर आपको 
अधोगति में ले जायेगा। महानुभाव दब्यंभव सूरि ने इस 
विषय पर बहुत ही उत्तम स्पष्टीकरण किया है | वे लिखते हैं 
कि ब्रह्मचारी मुनियों का विनाश करने वाले तीन प्रकार के 
विप हैं | इसका स्पष्टीकरण उन्होंने निम्न गाथा में किया तल 


“विभूसा इत्थिसंसग्गो, परीअं रस सोअ्रणं । 
नरस्स&तगवोसिस्स, विस॑ं ताल उडं जहा ॥।” 


'शरीर का ख्य गार, स्त्री का संसर्ग और गरिष्ठ भोजन 
ये तीचों आत्मा का हित चाहने वाले मुनि के लिये तालपुट 
विप के समान हैं ।" 


हे मुनियो ! इस गाथा का भावार्थ ध्यान में रखें। यदि 
झापको अपना सुनि जीवन सार्थक करना हो, अपने निर्मल 
चारित्र को प्रकाशित करना हो तो शरीर शोभा, स्त्री संसर्ग 
और रस भोजन इन तीनों का त्याग करें, क्योंकि ये आपके 
चारित्र को दूषित किये बिना नहीं रहेंगे । 


है मुनियों ! आपको किसी भी मनोहर वस्तु पर राग नहीं 
करना चाहिये और निकम्मी वस्तु पर द्वप भी नहीं करना 
चाहिये । आपको तो सुन्दर और असुन्दर वस्तु के परिणाम 
को देखना चाहिये। ये सभी वस्तुएं पुदुगलिक होने से 
नाशवान हैं, ऐसा निश्चय कर उन पर उदासीनता रखें, 
जिससे उस वस्तु को प्राप्त करने की इच्छा ही उत्पन्न नहीं 
होगी । निरभिलाषी बनकर शांत आत्मा से आपको विचरण 
करना चाहिए । है मुनियो ! आप मन में सोचें कि आपने 
संयम गुणा को स्वीकार कर, गृहवास से तिकल कर चारित्र 
जैसे उत्तम पदार्थ को प्राप्त किया है। अपनी इस श्रद्धा को 
दिन-प्रतिदिन अधिक बढ़ावें और शआराचार्यो द्वारा निर्देशित मूल 
गुरा और उत्तर गुण के प्रति प्रीति रखें। इस प्रकार की 
प्रवृत्ति करने से आप तप, संयम और स्वाब्याय की सुख-पूर्वक 
साधना कर सकेंगे । चतुरंग सेना के समक्ष जैसे शुरवीर निडर 
खड़ा रहता है, उसी प्रकार आप कषाय की चतुरंग सेना के 
सामने तप वगरह शस्त्र लेकर डट कर खड़ रह सकंगे । 


है मसुनियो ! आप स्वाध्याय और ध्यान में तत्पर रहें । 
लब्धि आदि की अपेक्षा न रखें अपने हृदय को शुद्ध रखें जिससे 
आपके पूर्वक्ृत कर्मों का मैल धुल जायेगा । 


हे अनगारो ! इस अचार प्ररिधि' तामक अ्रध्ययन की 
जो अंतिम गाथा है, वह मैं श्रापको सुनाती हुं, उसे ध्यान पूर्वक 
सुनें । इस गाथा के भ्रथें का विचार करने से आपकी मनोवृत्ति 
निर्मेल बनेगी :-- 
“से तारिसे दुक्ख सहे जिइंदिए, 
सृुण्यणजत्त अममे अकिचरणो । 


विरायई कम्मघरणांमसि अवगए, 
कसिर/व्भपुडाबगमे व चंदर्मि, त्तिव्वेमि ॥। 


“परिषह को सहन करने वाले, शास्त्रों के जानकार, ममता 
से रहित और जितेंद्रिय ऐसे मुनि के जब अपने ज्ञानवर्णी आदि 


कर्मझूपी बादल दूर हो जाते हैं, तब वह चंद्रमा की तरह 
सुशोझित होता है ।* 


हे मुनियो ! आप यदि इस आचार प्रणिधि' अध्ययन का 
अभ्यास कर और मनन कर तदनुसार प्रवृत्ति करेंगे तो आप 
ऊपर की गाथा में कहे हुए उत्तम गुरों से युक्त होकर चंद्रमा 
की भाँति निर्मेलता से प्रकाशित हो जायेंगे । परिषहों को सहन 
करना, शास्त्रों का अभ्यास करना, सर्वे प्रकार की ममता को 


छोड़ देता और परियग्रहों का त्याग करना, ये चारित्र धर्म के 
सर्वोत्तम मार्म हैं । 


प्राचीन जेन मुनि इस प्रकार चारित्र धर्म को पालते थे 
और स्वर व मोक्ष लाभ को प्राप्त होते थे । 


हे सुनियो ! आप सब भी उस प्राचीन महषियों के परि-- 
वार ही हैं । आपके गुरुओं से यह परम्परा श्री वीरप्रश्ु के 
चररों तक पहुंचती है और इसीसे आप ज्ञातपुत्र कहाते हैं । 


अतः आपको अपने शुद्ध धर्म का अनुसरण कर तदनुसार प्रवृत्ति 
करनी चाहिए । 


दीक्षाकुमारी ने आनंद पूर्वेक कहा, “यदि झाप की इच्छा 
हो तो आप ऐसा नियम ग्रहण करें कि आज से आप सब एकता 
से रहेंगे, गचछ या संघाड़े का कोई भेद भाव नहीं रखेंगे । 
आप के गच्छ के नेताओं ले आपको जो समाचारी बताई हो, 
तदनुसार प्रवृत्ति करेगे । आप सब एक ही वीरप्रभु के पुत्र हैं 
ऐसा मानकर परस्पर संगठत की वृद्धि करेंगे। कोई भी मुनि 
किसी भी दूसरे सुनि पर रागद्वेष नहीं रखेंगे । छोटे साधु बड़ 
साधुओं का सम्मान करेंगे। किसी की निन्‍्दा नहीं करेंगे । 


यदि आप ऐसा नियम ग्रहरा करें तो मुझे बहुत संतोष होगा 
ओर मैं समभूगी कि मेरा अवतरण सफल हुआ ।" अंत में 
मुझ आपको एक सूचना देनी है वह आप ध्यान से सुत्तें-- 


“वर्तमान काल बहुत ही विपरीत चल रहा है। भारत की 
राज्य लक्ष्मी और व्यापार लक्ष्मी विदेशी शासन के अ्रधीन है 
जिससे अपनी जैन प्रजा पराधीनता से व्यापार कर रही है, 
उस अपूर्णा और अनिर्धारित व्यापार से चाहिये उतना लाभ 
अपनी जैन प्रजा को नहीं मिल सकता, अतः जैन प्रजा का 
अधिकांश भाग गरीबी की स्थिति में झा गया है । ऐसे वक्त 
में आपको धनवान श्रावकों को श्रावक क्षेत्र की उन्नति के लिये 
उपदेश देता चाहिये। जैसे भी हो सके इस उपयोगी क्षेत्र की 
पुष्टि की आवश्यकता है। यदि पहले श्रावबक क्षेत्र का उद्धार 
ने हो तो फिर अन्य क्षेत्रों का उद्धार होना मुश्किल है क्‍योंकि 
सब क्षेत्रों का मूल श्रावक क्षेत्र है । उसके पदचात्‌ ज्ञान क्षेत्र 
का उद्धार करने का प्रयत्न करें, यह क्षेत्र भी सबसे उपयोगों 
हैं, ज्ञान क्षेत्र की उन्नति में श्रावक क्षेत्र की भी स्वाभाधिक 
उन्नति समायी हुई है ।” इतना कहकर महादेवी अचानक 
अह्श्य हो गई । 


प्रवास (9) 


एक विशाल नगरोी में हजारों का जन समूह एकत्रित हो रहा 
था। चहाँ वहुत कोलाहल हो रहा था। कोई ऊचे स्वर से 
वोल कर दूसरों को उत्त जित कर रहा था, कोई गम्भीरता 
से दूसरों को शांत कर रहा था, कोई उत्तंजित और दुःखी 
होकर जाने को तैयारी कर रहा था, कोई उह ड होकर दूसरों 
को हराने का प्रयत्न कर रहा था । बहुत समय तक इसी 
प्रकार गोलमाल होता रहा तव एक आगेवान पुरुष ने खड़े 
होकर हाथ उठाकर उच्च स्वर में सब से प्रार्थता की---''स्वधर्मी 
वन्घुओ ! शांत होइये, जो कार्य करने का है, वह इस प्रकार 


की उहू डता से नहीं हो सकेगा । हमको गुरुओं की सर्यादा को 
कायम रखकर कास करना है ।” 


उसके ऐसे वचन सुनकर लोग झ्ञान्त हुए, कोलाहल बन्द 
हुआ | फिर दूसरे पुरुष ने शांति से कहा भाइयो ! अपन एक- 
त्रित होकर उपाश्रय में चलें और दुराग्रह धारण किये महा- 
राज को विनतिपूर्वक समभावें |” तीसरे ने कहा इससे कुछ भी 
नहीं होगा । महाराज कभी भी अपने आग्रह को नहीं छोड़ गे । 
वे स्वयं ही उद्द ड हैं। अपने गुरु के विरुद्ध होकर प्रवृत्ति कर 
रहे हैं, मुनियों के ऐसे लक्षण नहीं होते । चौथे ने क्रोधित 
होकर कहा--“'उद्दड महाराज क्या समभते हैं ? ऐसे उहड 
साधु को संघ द्वारा दंड दिया जाना चाहिये। मुनियों को 
नियम में रखना संघ का काम है और संघ को नियम में रखना 
भुनतियों का काम है । ऐसे उद्धत, मर्यादाहीन और अविनित 
साधु को समकाना चाहिये। यदि संघ ऐसे मुन्तियों के प्रति 
उपेक्षा रखेगा तो सुनि मर्यादा में नहीं रहेंगे और जैसा-तैसा 
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व्यवहार कर जिस शासन की निनन्‍्दा करवायेंगे।” पाँचबे ने 
मुख पर लाली लाते हुए कहा, वे जवान मुनि क्या समभते हैं 
अपने को ? कल तक जो गरीब वरिक था, आज एक बड़ा 
मुनि बन कर बैठ गया, इससे क्या हो गया ? दूसरे के लड़के 
को छिपाकर दीक्षा देना और गरीब श्रावक के परिवार को 
निराश्चित कर देना, यह कोई मुनिधर्मे है ?” यह सुनकर एक 
गरीब श्रावक खड़ा होकर बोल पड़ा, “अरे ! जरा सोचकर 
बोल ! मुनि महाराज को ऐसे शब्द नहीं कहने चाहिये । चाहे 
जैसे भी हो, आखिर वे अपने गुरु है। गुरु की निंदा करने 
वाले श्रावक को संघ के बाहर निकाल देना चाहिये |” पहले 
वाले श्रावक ने श्रधिक क्रोध से कहा--“मुझे संघ के बाहर 
निकालने वाला कौन है ? मैंने संघ का क्‍या गुनाह किया है ? 
एक अनाचारी साधु का पक्ष लेकर यदि मुभ संघ के बाहर 
निकालेंगे तो फिर संघ का न्याय कहाँ रहा ?” फिर अग्रणी 
ने खड़े होकर सब को शांत किया । 


इस प्रकार कोलाहल हो रहा था । उस समय अन्तरिक्ष 
में अध्श्य दीक्षाकुसारी उस गोलमाल को देख रही थी और 
ध्यान पूर्वक सब की बात सुन रही थी । लोगों की बात सुन- 
कर महेश्वरी को बहुत कौतुक हुआ । 


अन्त में संघ के आगेवानों ने निश्चय किया कि 'हम इकट्ठे 
होकर उस जवान सुनि के वद्ध गुरुसे बात करें और उनसे 
अपने दराग्रही शिष्य को समभाने की विनती करें” फिर संघ 
के नेता एकत्रित होकर उपाश्चय में आये और वृद्ध युरु को 
नमस्कार कर उनके समक्ष बैठ गये । ग्रुरुती की सुखसाता 
पूछने के पश्चात संघ के नायक ने कहा, “महाराज ! आपके 
शिष्य को समफाइये और उस छिपाये हुए श्रावक के बालक 
पुत्र को दीक्षा न देने की आज्ञा दीजिये।” संघ के चवायक की 
बिनती सुनकर वृद्ध गुरु सोच में पड़ गये क्‍योंकि वे बहत ही 
विद्वान, देश-काल को जानने वाले और चारित्र के स्वरूप को 
समझने वाले थे। वृद्ध गुरुने विचार कर कहा, “सेठजी, 


आपका कहना सही है, पर मेरा यह शिष्य मेरी आज्ञा में नहीं 
है। वह उच्छ खल है | यदि मैं उसे कहूंगा तो वह और अधिक 
दुराग्रही हो जायेगा और अपतो इच्छानुसार करेगा । मुझ इस 
शिष्य से थोड़ा भी संतोष नहीं है । ऐसे उन्मत्त को दीक्षा देकर 
मुझ बहुत परचात्ताप हो रहा है। जो मुति बिना अधिकारी 
की जाँच किये जिस किसी को दीक्षा (महात्रत की) दे देते हैं, 
उनको शअ्रन्त में पश्चाताप करना पड़ता है। श्राठकजी ; मैं 
भली प्रकार जानता हूं कि ऐसे अनुपयुक्त श्रावक के वालक को 
दीक्षा नहीं देनी चाहिये | ऐसे श्रश्ञानी वालक महावतों के स्व- 
रूप को क्या समभेगा | उससें ज्ञात, वेराग्य शौर आचार कहां 
से आयेगा ? यदि शायद उसमें ये गुण हों तो भी ग्रगर वह 
दीक्षा लेने की स्थिति में नहीं है तो उसे दोक्षा नहीं देनी 
चाहिये । जिस बालक के बृद्ध माता पित्ता निराश्चित हों, जिनको 
वृद्धावस्था में पुत्र-सेवा की आवश्यकता हो और जिस पर 
कुठुम्ब के झाश्चितों के पोषण का आधार हो, ऐसे वालक को 
उसके वड़ों की श्राज्ञा के बिना दीक्षा देना अनुचित है ।” 


वृद्ध मुनि के उपयुक्त वचन सुनकर संघ के नेता प्रसन्न 
हुए और उत्त महामूनि के सद्ृविचारों का उन्होंने श्ितन्दन 
किया । फिर एक ने नम्नती से कहा, महानुभाव 
आपके विचार सुनकर हमें बहुत संतोष है। यह निश्चित है 
कि यदि वतेघात काल में आपके जैसे बिचार रखने वाले सन्नी 
मुनि हों तो भ्राइंत धर्म का महाच उदय हो और चारिचत्र धर्म 
की विजय हो । है पूज्य गुरु ! भ्रब कृपा कर आप अपने शिष्य 


को ज्ञान देकर समफक्ाइसे । नहीं तो इस तीर्थ रूप संघ में 
विक्षेप पड़गा। 


आपत्ति के समय संघ की मदद करनी 
चाहिये । 


इस समय अच्तरिक्ष में अहृर्य हुई दीक्षाकुमारी ने सोचा 
227 प्रसंग से ऐसा जान पड़ता है कि कोई उद्धत तरुण 
जान आवक के भुख्ध बालक को दीक्षा देना चाहता है और 
इस हँतु उस अविचारी मुनि ते उस वालक को कहीं छिपा रखा 


है, जिससे इस नगर का जैन संघ उत्ते जिन हो गया है झौः 
वृद्ध मुनि के पास झाकर बिचती कर रहा है । यह विद्वान पघुरि 
समय को पहचानते हैं पर उनका युवा शिष्य गुरु की आाज्ञ 
का उल्लंघन कर ऐसा विपरीत कार्य करने की तैयार है। अब् 
आगे क्या होता है, यह देखकर फिर में अपना प्रभाव दिखा 
ऊंगी। ऐसा सोचते हुए दीक्षाकुमारी प्रद्श्य रह कर वह 
तमाशा देखती रही । 


श्रावक गृहस्थ की प्रार्थता पर वृद्ध गुरु ने एक शिष्य के 
भेज कर उस उद्धत मुनि को बुलवाया | वह तरुण मुनि आये 
तो संघ के लोगों ने खड़े होकर उनको मान दिया । 


तरुण मुनि उनन्‍्मत्त की तरह से झाकर गुरु के सामते खड़े 
होकर बोले, “कहिये क्‍या है ?” ऊँचे स्वर से ऐसा बोलकर 
न्होंते बिसय का संग किया । वृद्ध गुरु ने शांति से कहा, “इस 
नगर का संघ तुम्हारे लिये मुझे समभ्दाने आया है । जिस 
बालक को दीक्षा देने की तेरी इच्छा है, उसे संघ को सौंप देना 
चाहिये। जो काम हमको अच्छा लगता हो पर यदि वह संघ 
विरुद्ध या लोक विरुद्ध हो तो ऐसे काम को छोड़ देता चाहिये, 
उसके लिये दुराग्रह नहीं करना चाहिये |” शुरु के वचन 
सुनकर युवा शिष्य ने गुरु मर्यादा का भंग करते हुए उच्च स्वर 
में कहा, “महाराज ! आपको मेरे विषय में मध्यस्थ बनने की 
आवश्यकता नहीं है | यहाँ के श्रावक लुच्चे हैं | मैं उस श्रावक 
के बच्चे के बाबत कुछ भी नहीं जानता । बह कहीं भी गया 
होगा, मुझे नहीं मालुम । यदि उसको दीक्षा लेनी होगी तो 
कहीं भी जाकर ले लेगा । उबकाई आया हुआ भोजन कभी 
भी पेट में नहीं टिकता। महाराज ! आप भी बहुत भोले हैं 
ये क्रावक आपको जैसे भी भ्रमित करते हैं, वेसे ही हो 
जाते हो ।” 


वुद्ध गुरु ने शांत स्वर में कहा, 'शझिप्य तुम जानते हो कि 
हम पाँच महात्रतधारी मुनि हैं। झूठ नहीं बोलना, यह हमारा 


एक महाब्रत है | अत: तुके सच बोलना चाहिये । क्या वास्तव 
में तुम्हें उस बालक के बारे में कुछ मालुम नहीं ? झूठ मत 
बोलना ।” झुवा मुनि ने ओधावेश में कहा, “महाराज, आपको 
मैंते एक बार कह दिया कि आप मेरे विषय में वीच में न पड़े । 
मौं झुठ बोल रहा हूं या सत्य, इस विषय में श्रापको जानने की 
क्या आवद्यकता है ? यदि श्रापको मुझे साथ रखना हो, रखें 
नहीं तो मैं अकेला ही विचरण करुगा । यदि मेरे में देवत्व 
होगा तो मैं जहाँ कहीं भी जाऊगा वहाँ मुझे झ्राहार-पानी 
भिलेगा। सुके आपकी आवश्यकता नहीं है। फिर मुझ में 
इतना सामथ्ये है कि मैं आपसे अधिक शिष्य बना सकूगा। 
धनवान शावकों के वहुत से बालक मेरे पास दीक्षा लेने को 
तैयार हैं। यदि मैं आपसे अलग होकर स्वतन्त्र बन तो मेरे 
पास शिष्यों का बड़ा परिवार होगा 


उस युवा मुनि के ऐसे उद्धत वचन सुनकर वे वृद्ध मुनि 
चुप रहे । संघ के आगेवान भी असंमजस में पड़ कर कुछ न 
बोल सके । इस समय अदृश्य रही हुई दीक्षाकुमारी ने अपने 
मन में विचार किया कि यह युवा मुनि सच ही अधिनयी है । 
अ्रपने पूज्य गुरु के समक्ष वह कैसे अमर्यादित वचन बोलता 
है। ऐसे उन्मत्त झुनियों को शिक्षा देना ही मेरा कत्त व्य है । 
ऐसा सोचकर उस महादेवी ने उच्च स्वर सें निम्न गाथा 
कही-- 

“सिश्रा हु सीसेण गिरिं पि सिदे, 

सिआ्आा हु सीहो कुविश्ञो न भक्‍खे । 

सिद्चा न भिदिज्ज वसत्ति श्रण्गं, 

न आभावि मुक्खो गुरु हीलणाएं ॥”7 


“किसी समर्थ पुरुष द्वारा मस्तक से पव॑त तोड़ना जायद 
सम्भव हो सके, कुपित सिंह झायद मंत्र आदि के प्रभाव से 
भक्षण न करे, शायद तीक्ष्णा शस्त्र का प्रहार भी देव आदि 
के अनुश्नह से असर न करे, पर गुरु का अविनय करने वाले 
को तो किसो भी प्रकार मोक्ष प्राप्त नहीं हो सकता 


इस गाथा को सुनते ही सव चकित हो गये झौर चारों 
तरफ देखने लगे पर कोई दिखाई नहीं दिया | क्षण भर बाद 
ही दीक्षाकुमारी अपने शरीर की कांति से उपाश्रय की भूमि 
पर प्रकट हुई । उस दिव्ययूत्ति को देखकर वे वृद्ध मुनि, उनका 
शिप्प और संघ के नेता चकित हुए । उस मुर्ति के दिव्य गौरव 
को देखकर उन्होंने अपने मस्तक भुकाये | दीक्षाकुमारी ने 
उच्च स्वर से कहा, वृद्ध मुनि ! आपके स्वभाव, श्राचार और 
चारित्र को धन्यवाद है। आपके पवित्र हृदय श्लौर विचारों 
को सुनकर मैं बहुत ही प्रसन्न हुँ । इस भारतबंष में जब 
आपके जैसे शांत स्वरूप और सदुगुणी मुनि शकट होंगे तभी 
आईत धर्म का उदय होगा । वीर शासन के देवता श्रापके जैसे 
मुनियों को सहायता करें ।” इस प्रकार वृद्ध मुनि का 
अभिनेंदन करने के पश्चात्‌ दीक्षाकुमारी ने उस उन्मत्त तरुण 
मुनि को संबोधित करते हुए कहा, “हे मत्त मुन्ति ! तुम्हारी 
प्रवृत्ति को देखकर मुझ बहुत अ्रफसोस है। तुम्हार जैसे 
अविनीत मुनि मैंने श्राज तक नहीं देखे । तुम्हारे उन्मत्त मत 
का प्रवर्तत बहुत ही निन्‍्दनीय है। ऐसे पवित्र वृद्ध गुरु के 
समक्ष तुमने जो वचन कहे हैं, वैसे वचन जैन मुन्ति के मुख 
से निकलने ही नहीं चाहिये । जैन धर्म का मूल विनय है। जेन 
मुनि विनय से अलक्ृत्त हैं, तुम्हारे जेसे श्रधर्म मुनि द्वारा ही जैन 
धर्म की निंदा होती है | पवित्र वृद्ध गुरु के समक्ष शिष्य को कैसी 
प्रवृत्ति करती चाहिये, उसे गुरु की श्राजा का पालन किस प्रकार 
करना चाहिये, इस शिक्षा से तुम बहुत दर हो । “आपको मेरे 
बारे में बीच में नहीं पड़ना चाहिये” ऐसे वचन वुद्ध गुरु के 
समक्ष लघु शिष्य कहे, यह कैसा अविनय है ! ये पवित्र गुरु 
तेरे ऐसे अविनीत बचन सुनकर भी कुछ नहीं बोलते, यह 
इनकी कैसी शांति और सहन शीलता है ! कैसी दया और 
कैसी क्षमता है । धन्य है इन पवित्र मुनि के जीवन को | हे 
अविनीत मुन्ति ! थोड़ा अपने मन में सोच । ऐसे पवित्र और 
वृद्ध मुनि की सेवा कर अपने जीवन को उज्ज्वल कर। हे 
उनन्‍्मत्त मुनि [ तुके जब स्वतंत्र रहता था, अपनी इच्छानुसार 


स्वच्छंद होकर चलना था, संघ और गुरु की आवश्यकता न 
थी, तब तूते चारित्र क्यों लिया ? तेरे ऐसे चारित्र से तो शांत 
हृदस के गृहस्थ अधिक अच्छे हैं। है अधम अनगार ! इस 
समय तेरे व्यवहार को देखकर मुझे बहुत दुःख है और मेरी 
इच्छा है कि शरीर में मेरा जो स्वरूप (दीक्षा) रहा हुआ है 
उसे वापस छीत लू ।” 


दीक्षाकुसारी की फटकार सुनकर वह मत्त मुनि कांपने 
लगा और नम्नर मुख से दोनों हाथ जोड़कर उन महादेवी के 
समक्ष खड़ा हो गया । उस समय वृद्ध मुनि ने हाथ जोड़कर 
कहा, “महादेवी ! आपका स्वरूप जब हमारे अंग में है तब 
तो मुझे लगता है आप साक्षात्‌ दीक्षाकुमारी हैं। महादेवी ! 
इस भुग्ध मुधि पर कृपा करें और उसे क्षमा प्रदान करें। 
दयालु माता-पिता बच्चे के अ्रपराध को माफ कर देते हैं । वृद्ध 
मुनि के वचन सुनकर दीक्षाकुमारी ने प्रसन्न होकर कहा, 
“महासुनि ! आपके पवित्र हृ॑ंदय को अतिशय धन्यवाद ! 
थोड़ी देर पहले यह शिष्य आपकी अविनय कर रहा था, फिर 
भी आप इसके अविनय के बदले उसे क्षमा करवा रहे हैं यह 
देखकर मुझे बहुत ही आनन्द हुआ है। आपके सुन्दर शांत 
स्वभाव को देखकर मुझे झाहँत धर्म के प्राचीन मुनियों की 
याद आ रही है। पूर्वकाल में पविन्न जैन मुनि आ्राप जैसे ही 
दयालु होते थे जिससे भारतवर्ष की आये प्रजा में जैन धर्म का 
उद्योत होता था । महामुनि ! आपके जीवन और चारित्र को 
धन्य है ! मैं आजकल बहुत समय से भारतवफं में अमण कर 
रहो हू । मेरे झाठ प्रवास पूर्ण होकर यह नौवाँ प्रवास चल 
रहा है इस प्रवास से मुझ बहुत सन्‍्तोष प्राप्त हुआ है, ऐसा 
संतोष मुझे: अन्य किसी भी प्रवास में प्राप्त नहीं हुआ ।” 


“जब मेरा आर्य भूमि पर अवत्तरण हुआ, तुरच्त ही मण्छ 
एक भहामुनि से संतोष प्राप्त हुआ था। वे महामुनि सुधा 
विजय के नाम से प्रख्यात हैं । 'दशवैकालिक' सूत्र के अ्भ्यासी 
भर उसके अनुसार प्रवृत्ति करने वाले मुनि सुधाविजय के 


दर्शन से संतोष प्राप्त कर मैं अपने प्रवास पर निक्रलीथी । 
उसके बाद आज इस नौवें प्रवास में म॒झे संतोप मिला है। हें 
महामुनि ! आपका नाम क्या है ? आपके यह एक ही शिष्य 
हैं या और भी शिण्य हैं ? 


वद्ध मूनि ने गम्भीर वाणी से कहा. 'महादेवी ! मेरा नाम 
अमृतविजय है। मेरे चार शिष्य हैं जिसमें यह नवदीक्षित लब्ु 
शिष्य भी है 


नि का नाम सुनते ही महादेवी प्रसन्न होकर बोली, 

“वाह ! जैसा नाम देसा ही ग्रुरा ! अस्ृत से किसको संतोष 

? सुधा और अमृत ये दोनों समानार्थक नाम हैं, तव सुधा 

विजय और अमृतविजय दोनों अमृत गुर से संतोष प्रदान 

करें तो इसमें कौनसा आइचयं ? हे वृद्ध मुनि ! कहिये आपके 

इस अविनीत शिष्य को क्‍या दंड दिया जाय ? क्योंकि अविनीत 
शिष्य बिना दंड के नहीं सुधरते ।” 


वृद्ध मुनि ने नम्नता पूर्वक कहा, महेश्वरी ! उस शिष्य 
को दंड न देकर मुझे ही दड दो जिये क्योंकि उसके साथ मैं 
भी अपराधी हू । दीक्षाकुमारी ने आइचये से पूछा, “श्राप 
कैसे अपराधी हो सकते हैं ? अवश्य वह आपका शिष्य ही 
अपराधी है ।॥” 


वृद्धमुनि--'महेह्वरी ! ग्रुण-दोष की परीक्षा किये बिता 
मैंने ऐसे अविनीत युवक को दीक्षा दी, अन्त: मैं ही अपराधी 
हूँ । दीक्षा देने वाले मुनि को परात्र-अपात्र का विचार करता 
चाहिये । यह श्रवात्रक दीक्षा देने के योग्य है या नहीं, इस बात 
का अ्रच्छी तरह विचार करके ही गुरु को दीक्षा देनी चाहिये । 
मैंने इसका विचार किए बिना ही ऐसे अविनीत को दीक्षा दे 
दी, इसका मस॒झे बहुत पदचात्ताप है ।7 


दीक्षाकुमारी--'वृद्ध मुनि ! आपका कहना सत्य है पर 
बाद में उसे अधिकारी बनाने के लिये आपने उसको अच्छा: 


अभ्यास कराया है । ऐसा विद्वान होकर ऐसा आअविनय करता 
है प्रत: वह स्वयं ही दोष-पातच्र है और उसे ही दंड देना 
चा हिये । 


उस समय बह तरुण मुनि भयभीत होकर दीक्षाकुमारी 
के चरणों में गिर गया और विनीत होकर बोला, “धर्मंमाता ! 
क्षमा करें । मैं आपका मूर्ख और सुग्ध वालक हूं । पुत्र कुपुत्र 
हो सकता है पर माता कुमाता नहीं हो सकती | पूर्वक्षत 
पापकर्मों के उदय से मुझे कुदुद्धि उत्पन्न हुई, जिससे मैंसे 
गुरुजी का अवित्तय किया । सुझे क्षमा कर दें और मेरे मलिन 
चारित्र को उज्ज्वल बनाने के लिये कुछ उत्तम उपदेश देने की 
कृपा करें (” 


दीक्षाकुमारी--हे मुग्ध मुनि ! पहले तो अपने इत्त 
शुरूजी के चरणों में नमस्कार कर उनसे माफी माँग, फि 


चु्‌ 
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जो कुछ पुछू उसका उत्तर दे । 


द्ध 
मे 


तरुण सुनि--'माता जैसी आपकी ग्राज्ञा । 


इतना कहकर वह युवक मुनि अपने वृद्ध मुदजी के चररों 
में गिर पड़ा और बारंबार उससे क्षमायाचना करने लगा । 
दयालु गुरु ने अपने मुग्ध शिष्य के सिर पर हाथ फेरा और उसे 
हृदय से क्षमा कर दिया । 


दीक्षाकुमारी--हें तरुण मुनि ! तुम इन शांतमूर्ति कृपालु 
सुन के हृदय का अवलोकन करो। तुम्हारे अविनय को अपने 
मन में जरा भी न रखकर इन्होंने तुम्हारे ऊपर कितना 
जुद्ध प्रेम प्रदर्शित किया है ! है प्रमत्त ! तुम्हें भी ऐसी शिक्षा 
लेनी चाहिये। ऐसी शिक्षा से ही तुम्हारे जीवन और चारित्र 
की उन्नति होगी ।” 


तरुण सुनि--धर्ममाता ! आपका वचन सत्य है। मेरे 
अनुत्तापित हृदय में इस शिक्षा का प्रतिविम्ब पड़ रहा है ।” 


दीक्षाकुमारी--हे तरुण मुनि ! तुमने क्या अ्रभ्यास किया 
है 7 अंडे 

तरुण मुत्ति--“मौंने संस्कृत और मागध्ी भाषा का अभ्यास 
किया है जिससे मैं जन साहित्य पढ़ सकता हूं ।” 

दोक्षाकुमारी--'तुमने कोई सूत्र ग्रथ पढ़ा है ? * 

तरुण मुनि-- “हाँ, एक दो ग्रथ पढ़े हैं, पर वे झपूर्ण पढ़े 

हैं. 

दीक्षाकुमारी--'क्या तुमने “दशवैकालिक सूृत्र' पढ़ा है ? 

तरुण मुनि --“ हाँ, उसके छ: श्रध्यपन पढ़ हैं। 

दीक्षाकुमारी---, फिर भी इतना अविनय करते हो, इसका 

काररणा ? 

तरुण मुनि---पूर्वक्ृत कर्मों का उदय ।” 


दीक्षाकुमारी--चारित्र लेने के बाद कर्म के योग को सम- 
भना चाहिये। निकाचित कम के लिये तो कोई उपाय नहीं है 
क्योंकि वह तो पराधीन है, पर जो बात अपने वश में है, उस 
पर तो विचार करना ही चाहिये । 


तरुण मुनि--महादेवी ! झपने वश की क्या वात है, जरा 
समभाइये । 


दीक्षाकुमारो--- तुम विद्वान होकर नहीं समभते, यह 
अफसोस की बात है | हे मुनि ! अभी गुरुका अविनय कर, 
भूठ बोलकर जो नये कम बांवे हैं, उन्‍हें रोकना तो अपने वश 
की बात ही थी । फिर तुमने यह सब क्‍यों किया ? तुम तो 
जानते हो कि अ्रनेक दुराचारों के सेवन से कर्म वन्धते हैँ, फिर 
तुम दुराचार का सेवन क्‍यों करते हो ? 


तरुण मुनि है महादेवी ! अरब यह बात मेरी समझ में 
आगई । मुझे क्षमा करें, फिर से ऐसी भूल नहीं होगी । 


दीक्षाकुमारी--'है मुनि ! यदि ऐसा उत्तम लक्ष्य रखोगे 
तो तुम्हारा जीवन सुधरेगा । यदि तुम्हें अपना जीवन सुधारना 
हो तो हमेशा 'दशबेकालिक सूत्र! का अध्ययन-मनन करते 
रहो । इस महासूत्र को पूरा पढ़ना और इसमें विज्वेष कर नवत्रें 
अ्रध्ययन पर अधिक ध्यान देना, क्योंकि यह अध्ययन तुम्हारे 
जेसे तरुण मुन्ति के लिये बहुत उपयोगी है । यदि तुमने इस 
अध्ययन को पढ़ा होता और उस पर मनन किया होता तो 
तुम्हारा ऐसा विपरीत प्रवेतन नहीं होता । गुरुका विनय केसे 
रखना, गुरु के पास से शिक्षा किस प्रकार ग्रहरता करता और 
गुरु की परिचर्या किस प्रकार करनी, इसके सिवाय अन्‍य 
कितनी ही उपयोगी शिक्षा इस अध्ययन में दी गयी है । यदि 
तुमने एक लिष्ठा से उस पथिन्न और उपयोगी अध्ययन का 


मत्तन किया होता तो तुम्हारे मुख से ऐसे अविनीत वचन न 
निकलते ४” 


दीक्षाकुमारी के उपयुं क्त वचन सुनकर उस युवक मुनि 
ने हाथ जोड़कर कहा, “धर्मंभाता ! आप सुभे उसी अध्ययन 
का उपदेश दीजिये | आपके मुख से निकली दिव्य वारसी भेरे 
हेंदय पर भारी असर करेगी ।” वृद्ध मुनि ने अनुमोदव किया, 
“धर्ममाता ! कृपाकर इस अध्ययन का उपदेश दीजिये । आपके 
दिव्य उपदेश से मेरे मुर्ध शिष्य का उपकार होगा ।” 

दीक्षाकुमारी ने श्रानन्दपूर्वेक कहा, “हे मुग्ध मुन्ति ! तुम्हारी 
भनोवृत्ति अच्छे परिणाम बाली देखकर मुझे संतोष हुआ । 
तुम्हारे इस परिणाम को पुष्टि मिले, ऐसा उपदेश देती हूं, 
शांत चित्त होकर सुनो”-- 


विश्व के महान्‌ उपकारी शय्यंभवसूरि ने 'दशचैक 


डे डर ; लिक 
यू लिखा है। उसमें नौवां विनय समाधि! नामक अध्ययन 


हैं। उस अध्ययन में सुनि के विनय के बारे में अच्छा विवेचन 
किया गया है । अपती समाचारी का अनुसरण करने वाला 
साधु विनय सम्पन्न ही होता है और प्रत्येक जेन साधु को 


विनय सम्पन्न होना चाहिये, इत्यादि उत्तप अधिकार इस 
अध्ययन में वरित है । 


हे मुनि ! इस पवित्र अध्ययन की पहली गाथा में कहा 
है कि जो मनि अहंकार, क्रोध, कपट, या प्रमाद से अपने गुरु 
के पास से विनय की शिक्षा नहीं लेता, उस मुनि की अपनी 
ज्ञान सम्पत्ति नष्ट हो जाती है| अर्थात्‌ उपयुक्त कारणों से 
जो मुनि विनय की शिक्षा नहीं लेता, उस मुनि को फिर ज्ञान 
सम्पति की प्राप्ति नहीं होती जिससे उसमें किसी प्रकार के 
गुण का प्रवेश नहीं होता । अथकार इस विषय की पुष्टि में 
बांस का उदाहरण देते हैं। जैसे बांस के फल उसके नाश के 
लिये होते हैं, वैसे ही यदि मुनि में अहंभाव आ्रादि उत्पन्न हों तो 
वे उसके ज्ञान रूपी प्राण का नाश करने वाले हो जाते हैं । 


है तरुण मुनि ! यह वात तुम अपने लक्ष्य में रखना। 
मुनि को विनय का शिक्षण सर्वप्रथम आवश्यक है । जब तक 
विनय की शिक्षा प्राप्त न होगी, तब तक मुनि अपने चारित्र 
जीवन की उन्नति नहीं कर सकता ; 


हे युवक अनगार ! दूसरी एक और वात तुम्हें मसन करनी 
चाहिये । तुमने जिनके पास दीक्षा लो हो या जो उपदेशदान 
या विद्यादान से तुम्हारे उपकारी गुरु हुए हो, ऐसे ग्रुरुक्ती कभी 
भी निदा या अपमान नहीं करना चाहिग्ने । यदि कोई गुरु अल्प 
विद्या वाले या किसी प्रकार की कमी वाले हों, तो भी उत्तका 
ख्नादर नहीं करना चाहिये । इस विषय में इस (विनय समाधि' 
अध्ययन में निम्न गाथा वरिणत है, जिसका तुम्हें सदा मनन 
करना चाहिये-- 


“जे आवबि मंदित्ति ग्रुह वचत्ता, 
डहरे इमे अप्प सूअत्ति नच्चा । 
हीलंति मिच्छ॑ पडिवज्जमारणा, 
करंति आसायरा ते गुरु ॥ 


"जो द्रव्य मुनि अपने गुरु की “ये मंद वृद्धि हैं, बूडढे हैं 
अल्पश् त हैं, ऐसे शब्दों से मिन्‍्दा करते हैं, वे मिथ्यात्व को 
प्राप्त कर गुरु की आशातना करते हैं ।' है मुग्ध मुनि ! इस 
गाथा के अथे को समझ कर अब कभी शुरू का अपमान नहीं 
करना । यदि कोई गुरु मंद बुद्धि हो और स्वयं विद्वान हो तो 
भी उन पर समभाव रखे । जिन्हें तुमने गुरु का पद दिया हैं, 
उनकी तुम्हें मन, वचन, काया के शुद्ध योग से सेवा करनी 
चाहिये । उनकी निन्‍्दा न करे | ग्रुरुकी निन्‍दा करने से अनेक 
प्रकार के श्नर्थ होते हैं। इस विषय पर सूत्रकार ने लिखा है 
कि कोई वयोवुद्ध ग्रुरु कर्म की विचित्रता से अथवा स्वभाव से 
बुद्धि रहित हो, चढ़ती उम्र के कारण मंद हो, कोई बुद्धियुक्त 
हो, कोई ज्ञानयुक्त हो, कोई मंद ज्ञान वाले हों, और कोई अच्छे 
ज्ञान वाले हों; पर यदि उनमें अच्छे आचार, शअ्रच्छे भाव और 
अच्छे गुर हों तो ऐसे मुनियों की कभी भी निदा नहीं करनी 
चएहिये | उनकी लिंदए करने से शिष्य का अनर्थ होतए है, इसे 
बताने के लिये सूत्रकार ने उदाहररणा दिया है कि जेहीलिजा 
सिहिखि भास कुज्जा, अर्थात्‌ जैसे प्रज्वलित अग्नि इंधन को 
भस्म कर देती है, वैसे ही गुद की निदा करने वाला शिष्य 
अपने ज्ञानादि गुणों के समूह को नष्ट कर देता है । हे मुनि ! 
कभी अपने गुरु अल्प वय के हों तो ऐसा नहीं श्बमरना कि 
ऐसे छोटे गुरु क्या हुए? क्योंकि ग्रुरु पद उम्र की श्रपेक्षा से 


न होकर गुरु! की अपेक्षा से होता है। इस विषय पर सूत्रकार 
निम्न हृष्टांत देते हैं-- 


“जे आवि नागं महरंति नच्चा, 
आसायए से अहिआय होइ । 
एवायरियअंपि हु हीलयंतो, 
निअच्छई जाइपहं खु मंदों ॥” 


“सर्प को छोटा सम कर यदि कोई उसे छेडे तो सर्प 
उसका प्राण हरण करता है, वैसे ही यदि किसी कारण वश- 
गुरु उम्र में अपने से छोटा हो और शिष्य उसकी निंदा करे तो 


वह बेइन्द्रिय जाति के जीवों में जन्म लेता है, श्र्थात्‌ संसार में 
परिशअ्रमणा करता है । 


है मुनि ! ऐसे अनर्थ का विचार कर कभी भी अपने गुरु की 
निदा न करें | गुरु का अनादार करने से तुम्हारें मुनि जीवन 
में अनेक उपद्रव उत्पन्न होंगे। सूत्रकार ने इस जिंपय पर बहुत 
विवेचन किया है। उन्होंने तो यहां तक लिखा है कि जो गह 
की ग्राशातना करता है वह प्रज्वलित अग्नि में पेर रखकर 
खड़ा होता है, जहरी सर्प को छेड़ता है, और जीने के लिये 
विपपान करता है । इन उपमाओं से विचार करें कि गुरु की 
निंदा कितना जोखम भरा काम है । इससे शिष्य कभी भी इस 
लोक या परलोक में उन्नति नहीं कर सकता । कभी देव योग 
से अग्नि न जलाये, सर्प न काटे, विष मार न सक्रे पर गुरु की 
निन्‍दा करने वाला शिष्य सदुगति-सोक्ष को प्राप्त नहीं कर 
सकता । अ्रतः सूत्रकार नीचे की अधे गाथा से पुकार कर कहते 
है कि मोक्ष की इच्छा वाले शिष्य को गुरु को सर्व प्रकार 
से प्रसन्न रखना चाहिसे-- 


“तम्हा अणावाह सुहार्भिकखी, 
गुरुप्पसाया भिमुहो रसिज्जा |” 


'ग्रत: अनाबाध-मोक्ष के सुख की इच्छा करने वाला 
शिष्य गुरु को प्रसन्ष रखने में सदा अभिमुख रहे । 


है मत्त सुनि ! जब तुम इस गाथा पर विचार करोगे तब 
तुम्हें समझ में आयेगा कि ग्रुरु कैसी उत्तम और दिव्य बस्तु 
है । शिष्य को हमेशा उतकी प्रसन्नता प्राप्त करनी चाहिये । 
ऐसे पवित्र और पुजनीय गुरु के समक्ष अविनोत बंचन बोलना 
उनका अनादर करना और उनकी आज्ञा का उल्लंघन करना, 
ह केसा अनाचार है ! ऐसा अवनाचार करने वाला शिष्य 
शास्त्र और धर्म की मर्यादा का उल्लंघन करने वाला गिना 
जाता है । इससे चारित्र योग को प्राप्त करके भी वह अंत में 
दुर्गति को प्राप्त होता है । 


हे मुनि ! महोपकारी शब्यंभवसूरि ने यह भी लिखा हे कि 
अग्नि की उपासना करने वाला ब्राह्मरा अग्नये स्वाहा' मंत्र से 
आहुति देकर जैसे अग्नि की सेवा करता है, वेसे ही मुनि स्वयं 


अनंत ज्ञान का स्वामी हो तो भी उसे अपने गुरु की सेवा करनी 
चाहिये । 


है तरुण मुनि ! ऊपर की गाथा में जो गुर को प्रसन्न रखने के 
लिये कहा है, उसे सूच्चकार निम्न गाथा में और स्पष्ट करते हैं-- 


“जस्संतिए धम्मपयादई सिक्खे, तस्संतिए वेणाइय पउंजे। 
सकक्‍कारए सिरसा पंजलीआओ , कायग्गिरा भो मशसा झ सिच्च ।॥ 


“जिस गुरु के पास सिद्धान्त क पद सीखे हों, उस गुरु का 
शिष्य विनय करे, शरीर स, मस्तक से, हाथ जोड़कर और 
वाणी से 'सिर कुका कर वन्दना करता हूं' ऐसा कहकर मन 


में उत्तम भावना धारणा करके--इस प्रकार सतत, वचन और 
शरीर से नित्य गुरु का पत्कार करे 


तरुस्प मुनि ! इस गाथा के बाद सूत्रकार एक दूसरी गाथा 
कहते हैं जो बहुत ही सुन्दर है, उसे ध्यान से सुनें-- 

“लज्जा दया संजम बवंभचेरं, 
कललाण भागिस्स विसोहिठारयं । 
जे मे गूरु 


सययमणुसासयंति, 
तहि 


गुर सययं प्ुश्रयामि ॥” 


ग्रुरु के पास शिष्य को इस प्रकार सोचना चाहिये, “लज्जा, 
दया, संयम और ब्रह्मचर्य ये चारों बातें मोक्ष के इच्छक जीव 
को विशुद्धि के लिये अर्थात्‌ कमेंरूपी मल को दूर करने के लिये 


आवश्यक हैं | ये चारों शिक्षा मेरे गुरु हमेशा मुझे देते हैं, ऐसे 
गुरु की मैं सदा पूजा करता हूं ।” 


है मुनि ! विचार करें, शुरु का आपके ऊपर कितना बड़ा 
उपकार है । इस जगत्‌ में मुनि जीवन को उज्ज्वल करने के 


लिये चार आचरण लज्जा, दया, संघम और ब्रह्मचय हैं । इन 
चारों आचररों को गरु के पास से प्राप्त किया जा सकता है | 
ऐसे उपकारी गूरु का अ्रनादर करना कितनी शर्म की वात है । 
ऐसा अविनीत शिष्य चारित्र से अ्रष्ट हो तो इसमें क्या बड़ा 
वात ? यदि शिष्य को अपना चारित्र निर्मल रखना हो तो उसे 
मन, वचन, काया से गुरु की भक्ति करनी चाहिये | हैं मुनि : 
गुरु के प्रभाव को प्रदर्शित करने के लिये सूत्रकार ने वाद में जा 
सूर्य, चंद्र की उपमा का वर्णन किया है, उसे ध्यान से सुनो-- 


“जहा निसंते तवराच्चिमाली, 
पभासई केवल भारहं तु । 
एवायरिश्रो.. सुअसील बुद्धिए, 
विरायई सुरमज्मे व इंदो ॥ 


“जैसे राति की समाप्ति और दिन के श्रागममन पर यह 
तप्त सूर्य इस सम्पूर्ण भारत को प्रकाशित करता है, बसे ही 
आचार्य गुरु श्र्‌त, शील और बुद्धि से जीव आदि पदार्थों को 
प्रकाशित करते हैं और साधुझ्रों से घिरे हुए वे गुरुदेव देवताओं 
में इन्द्र की भाँति सुशोभित होते है ।” 


इस प्रकार सूर्य की उपमा देने के बाद निम्न गाथा में 
चंद्रमा की उपमा देकर वर्श्ान करते हैं--- 


“जहा ससी कोमुइ जोग जुक्तो, 
नखत्त तारागरा परिजुडप्पा । 
खे सोहइ विमले अब्भमुक्‍्के, 
एवं गणी सोहइ शिक्थुमज्जे ॥ 


“जैसे कासिक की पूर्सिमा का उदित चंद्रमा नक्षत्र, तारे 
गौर ग्रहों से घिरा हुआ बादल रहित निर्मेल आकाश में शोभित 
होता है, वैसे ही आचाय॑ गुरु मुनियों के मध्य में सुशोभित 
होता है ।* 


है तरुण मुनि ! ऐसे महान्‌ उपकारी गृरु की कौन सा 
शिष्य सेवा-भक्ति नहीं करता? इस गाथा के भावार्थ को 
अपने हृदय में स्थापित कर तुम्हें इन प्रभावित गुरु का विनय 
करना चाहिमे । मत, वचन, काया को शुद्धि से तुम्हें इनकी 
सेवा-भक्ति करनी चाहिये । 


है मुनि ! यदि तुम्हें ज्ञानादि रत्नों की प्राप्ति की इच्छा 
हो और उनसे अपने चारित्र को उज्ज्वल कर प्रसिद्धि प्राप्त 
करना हो तो तुम्हें अपने गुरु की भक्ति, सेवा और विनय करना 
चाहिये । है मुनि ! तुम्हें ऐसा नहीं सोचना चाहिये कि गुर की 
सेवा, भक्ति और विनय करने से केवल ज्ञान आदि का ही 
लाभ होता है, अपितु उससे कर्म-निर्जरा भी होती है । अतः 
कर्म-निजेरा की इच्छा रखने वाले शिष्य को शुरु की सेवा, 
भक्ति करती चाहिये | इस विषय पर महोपकारी शय्यंभवसूरि 


अपने विनय समाधि अव्ययन में निम्न पवित्र और बोधक 
गाथा लिखते हैं--- 


“महागरा आयरिया महेसी, 
समाहि जोगे सुअसील बुद्धिए । 
संपाविउकामे अणुत्तराइ , 
आराहए तोसइ श्वम्मकामी ॥।” 


उत्कृष्ट ज्ञानादि भावरत्नों को प्राप्त करने की इच्छा वाला 
क्षूत चारित्र रूप धर्म का श्रभिलाषी मुनि ज्ञानादि के रत्नों 
के भंडार, श्र त, चारित्र और बुद्धि से युक्त समाधिवत महूपि 
आचार्य महाराज की आराधना करे और उनकी विनय-भक्ति 
करके उन्हें प्रसन्न रखे । 


है पवित्र सुनि ! इस पर से तुम्हें मालूम पड़ेगा कि गरु 
की आराधना से शिष्य ज्ञान तथा कमें को निर्जरा को प्राप्त 
करता है । इतना ही नहीं, पर गुरु की जुद्ध भक्ति करने वाला 
पवित्र शिष्य सिद्धि पद को भी प्राप्त 


करता है । इस विषय में 


महान्‌ शय्यंभवसूरि नवमें अध्ययन के प्रथम उह इय की समाप्ति 
में निम्न गाथा लिखते हैं-- 


“सुच्चारा मेहावि सुभासिआाईइं, 
सुस्सूसए आयरि अप्पमत्तो । 
ग्राराहुइत्ताण गुणें अरागे, 
से पावइ सिद्धिमणुत्तरं क्तिबेमि ॥” 


“बुद्धिमान्‌ साधु गुरु की आराधना के फल रूप सुभाषित 
को सुनकर, प्रमाद रहित होकर और गुरु की सेवा में तत्पर 
रहकर अनेक ज्ञानादि गुरों की आराधना कर, उत्तम सिद्धि 
को प्राप्त करते है ।” 


है तरुण शिष्य ! इस प्रकार गुरु की सेवा-भक्ति की 
महिमा समभ कर तुम्हें अपने इन वृद्ध गुरु की शुद्ध हृदय से 
सेवा करती चाहिये, उनका विनय करना चाहिये और उनकी 
आज्ञा माननी चाहिये। श्रव कभी भी उत्तका अविनय नहीं 
करोगे । तुम्हें पूर्व के पुण्य योग से ऐसे उत्तम गुरु प्राप्त हुए 
हैं, उसका पूर्ण लाभ प्राप्त करो । 


है मुनि ! चालू प्रसंग में तुम्हें कहना है कि तुसने श्रावक 
के जिस बालक को दीक्षा देने के लिये छिपाया है, उसे वापस 
सौंप दो । वह बालक अभी दीक्षा का अधिकारी नहीं हुआ है। 
साता-पिता की आज्ञा बिना, भाग कर आये हुए और चारित्र 
धर्म के स्वरूप को नहीं समभने वाले मुग्ध बालक को दीक्षा 
देना योग्य नहीं हैं । फिर भी तुम्हें योग्य लगता हो तो भी 
उसके भाता-पित्ताा की स्थिति तुम्हें जाननी चाहिये। फिर 
इस संघ के आगेवान तुम्हें कुछ कहने को आये हैं, उसे भी तुम्हें 
सुनना चाहिये क्योंकि संघ भी चतुविध संघ का एक भाग होने से 
उसकी थ्राज्ञा भी मान्य है । यदि तुम सबका वचन भी अमान्‍्य 
कर दो तो भी तुम्हारे उपकारी परम पृज्य वृद्ध गुरु की आज्ञा 
को भी तुम्हें मान्य करना ही चाहिये। गुरु के विनय और 


भक्ति के लिये मैंने तुम्हें अभी-श्रभी उपदेश दिया है, उसे अपने 
हृदय में स्थापित कर विचार करो। ऐसे परम पवित्र ग्रुरु 


के वचन को मान्य कर छिपाये हुए श्लावक पुत्र को वापस 
कर दो। 


दीक्षाकुमारी के उपयुक्त वचन सुनकर तरुश मुनि के 
हृदय पर अच्छा असर हुआ | तुरंत ही खड़े होकर उसने पहले 
दीक्षाकुमारी को और फिर अपने गुरु के चरणर्पों में ढन्दन किया, 
फिर हाथ जोड़कर वितय पूर्वक कहा. “महेश्वरी ! आपने मेरा 
महान्‌ उपकार किया है, मेरे चारित्र जीवन को बड़ा जीवन 
प्रदान किया है। अब से मैं इत उपकारी वृद्ध गुरु की आज्ञा 
में रहूंगा और शुद्ध हृढय से उनकी सेवा-भक्ति करूगा। 
फिर उसने गुरु को संबोधित कर कहा, “है महोपकारी पूज्य 
गुरुदेव | आपके इस अल्पमति शिष्य ने मन, वचन, काया से 
आपकी जो भी विशराधना की हो उसके लिये क्षमा प्रदात करे । 
फिर दीक्षाकुमारी से कहा-धर्मंमाता ! मैंने कपट पूवेक उस 
श्रावक पुत्र को इसी नगर के एक मेरे रागी श्रावक के घर में 
छिपा रखा है! मैं श्रव उसे दीक्षा नहीं दू गा, भविष्य सें भी ऐसा 
अनुचित कायय कभी भी नहीं करूँगा । मैं स्वयं ही लघु शिष्य 
हूं अत: अब मेरी शिष्य बनाने की इच्छा ही नहीं है। मेरे 
गुरुजी की जेसी इच्छा होगी, तदनुसार करूँगा ।” फिर संघ 
के आगेवानों से कहा, हे उत्तम श्रावकों ! मैंने श्रापका 
कुछ भी अविनय किया हो तो आप मुझे क्षमा करें। साधु के 
रूप में मैं भी संघ का एक बालक हूँ ।” 


इसना कह वह तरुख मुत्ति शुरु के चरणों में बार-बार 
नमस्कार करने लगा और उत्तसे क्षमा-याचना करने लगा | 
दीक्षाकुमारी ने उसकी शुद्ध वृत्ति देखकर प्रसन्न होकर सबके 
समक्ष उच्च स्वर में कहा, “यह तरुण सुि अ्रव सर्व प्रकार 
से शुद्ध वृत्ति वाले बने हैं, स्व संघ भ्रव उन्हें शुद्ध मुनि जान- 
कर उनका मान करे ।” फिर वृद्ध मुनि ने गंभीरता से कहा, 
“धर्ममाता ! आपने मेरा और मेरे शिष्य का उद्धार किया, 


जिससे मैं आपका आभारी हू । महादेवी ! इस संसार में 
आपकी विजय हो । वृद्धमुनि को “तथास्तु' कह दीक्षाकुमारी 
अहदय हो गई । सभी लोग दिव्य मूर्ति के दर्शन के लिये इधर- 
उधर देखने लगे । जब वह दिखाई न दी तब संघ के आगेबानों 
ने आदीशवर भगवान की जय बोल, सुनियों को नमस्कार कर 
अपने स्थान को प्रस्थान किया । 


प्रवास (१0) 


एक उपाश्रय में चारों गओर शांति का साम्राज्य छाया 
हुआ था । कहीं कोई श्रावक या श्राविका दिखाई नहीं दे रहे 
थे। उपाश्रय के वीच एक बड़ा कमरा था, जिसमें सिर्फ दो 
सुनि बैठे हुए आपस में वातचीत कर रहे थे:-- 


सत्य विजय--कक्‍्यों सुख विजय, वह छोकरा अभी तक 
नहीं आया ? 
सुख घिजय--मेरे ख्याल से कहीं वह 


दूसरे उपाश्चय में 
चला गया होगा । 


सत्य विजय--हाँ, मुझे भी ऐसा लग रहा है क्‍योंकि अन्य 
उपाश्नय के साधुओं को भी इस बात का पता लग गया है कि 
यह छोकरा दीक्षा लेने वाला है । 


सुख विजय--फिर अपने को क्‍या करना चाहिये ? | 

सत्य विजय--अगर आपकी इच्छा हो तो मैं अपने एक रागी 

क्ाबक को गुप्त रूप से भेजकर उसका पता लगवांऊँ ?ै 
सुख विजय- यदि ऐसा हो सके तो श्रच्छा है, नहीं तो 

छोकरा अपने हाथ से निकल जायेगा । ेृ 

सत्य विजय --मैं मेहनत करू उससे मुझे क्या लाभ ? 


. सुख विजय--वहू छोकरा दीक्षा लेगा इसमें तो लाभ 
ही है। 

सत्य विजय--यह तो ठीक, पर वह किसका शिष्य होगा ? 
इस विषय पर तो अभी कुछ विचार किया ही नहीं । 


... चुख विजय--वह शिष्य तो मेरा ही होगा क्योंकि शुरू से 
ही उसे भेरा उपदेश लगा है। 


सत्य विजय-साधु होकर आप ज्ञूठ क्‍यों बोलते हैं, उसे 
पहले मैंने उपदेश दिया था । 
सुख विजय--मैं झूठ नहीं बोलता, वुम ही झूठ बोल रहे 
हो । जरा मन में सोच कर देखो । 


सत्य विजय--इसमें सोचना क्या है, मैं जो कह रहा हूं, 
उसमें जरा भा झूठ नहीं है । 


सुख विजय--सत्य विजय, इस बात का निश्चय करने 
के बाद ही मु रास्ता दिखाई देगा। तुम स्वयं अपना स्वार्थ 
साधन करने के लिये तत्पर हो रहे हो, पर जरा भी विचार 
नहीं करते कि जिसने मेहनत की और मेहनत कर रहा है, उसे 
उसका लाभ मिलना चाहिये । 


सत्य विजय--अरे सुख विजय ! इस समय इस प्रकार की 
बाधा उत्पन्न करने का अवसर नहीं है। यदि हम वाद-विवाद 
में समय नष्ट करेंगे तो यह छोकरा हमारे हाथ से निकल 
जायेगा और अपन दोनों लटकते रह जायेंगे । 


सुख विजय--यह तो और भी अच्छा क्‍योंकि दी की 
लड़ाई में तोसरा फायदा उठाता ही है । 


सत्य विजय--भाई सुख विजय ! मन में सोचो । तीसरा 
फायदा उठायेगा इसमें तुम्हें क्या मिलेगा। मुक्के शिष्य का 
लाभ मिलेगा तो उसमें तुम्हें भी फायदा है क्योंकि अपन एक 
ही गुरु के शिष्य गुरु भाई हैं। यदि वह छोकरा मेरा शिष्य 
बनेगा तो तुम उसके काका गुरु बनोगे | यदि दूसरे साधु का 
शिष्य बनेगा तो उससे तुम्हें क्या मिलेगा? 


सुख विजय--बाहू, मुनि वाह ! तुम्हारी भी क्‍या खूबी 
है। इतनी समभदारी की बात कर अन्त में फिर स्वार्थ की 
बात ले आते हो । पर यह बात नहीं बनेगी । यदि उस श्लावक्क 
के छोकरे को मेरा शिष्य बनायें तो में मेहनत करू और कुछ 
भी करके उसे वापस हूढ़ लाऊ । 


सत्य विजय--सुख विजय तुम समझदार होकर ऐसी बात 
करते हो, यह ठीक नहीं । में और तुम एक ही गुरु के शिष्य 
हैं | फिर में दीक्षा में दो महीने बड़ा हूं, जिससे तुम्हें मेरी 
इच्छा पूरी करती चाहिये । फिर उसके मेरे शिप्य बनते पर 
तुम्हें जेसे लाभ होगा वैसे लाभ किसी अन्य साधु का शिष्य 
बनने पर नहीं मिलेगा । 


सुख विजय--सत्य विजय ! तुम किसी भी तरह से सम- 
फाओ, में समझने का नहीं । दूसरे का शिष्य बने तो क्‍या हो 


गया, पर तुम मुझ धोखा देकर उसे अपना शिष्य बनाओो, 
यह बात तो कभी होगी नहीं । 


इस प्रकार वे दोनों मुनि बातचीत कर रहे थे तभी वह 
श्रावक का लड़का वहाँ आ गया । उसे देखने ही वे दोनों 
आइचर्य में पड़ गये । इसमें भी सत्य विजय अधिक सुखी हुआ 
क्योंकि वह जानता था कि उस लड़के पर मेरा प्रभाव अधिक 
है इसलिये वह मेरा शिष्य बनना स्वीकार करेगा। 


लड़के को देखते ही सत्य विजय खड़े हो गये और हप से 
बुलाकर उसे अपने पास विठाया व उसके मु ह पर हाथ फिराने 
लगे । उस वक्त सुख विजय ने आकर लड़के का हाथ पकड़ा 
और अपनी तरफ खींचने लगा । लड़का उनके पास जाने लगा 
तो सत्य विजय ने उसका हाथ खींचा । इस खींचातान में 
लड़का घबराया । वह बोला “महाराज ! मेरे शरीर में दर्द 
होता है, आप इस तरह मुझे क्यों खींच रहे हैं? यदि आप 
ऐसा करेंगे तो में दीक्षा नहीं लूगा ।” सत्य विजय ने जोर 
से कहा, “साई, तेरी इच्छा किसके पास जाने की है ?” सुख 
विजय ने कहा, “भाई तू विचार कर कहना, तेरे ऊपर किसका 
उपकार है ? तुमे पहले मदद करने वाला कौन है 7” लड़के ने 
कहा, “मुझ पर प्रथम उपकार तो सुख विजय महाराज का ह्ो 
है ?” सत्य विजय ने जरा आवेश से कहा, “अरे मूखे! क्या मेरा 
उपकार भूल गया ? मैंने तुके कितनी बार बढ़िया कपड़े और 


सत्य विजय-साधु होकर झाप झूठ क्‍यों बोलते हैं, उसे 
पहले मैंने उपदेश दिया था । 

सुख जय चल झूठ नहीं बोलता, तुम हीं झूठ बोल रहे 
हो । जरा मन में सोच कर देखो । 


सत्य विजय--इसमें सोचना क्या है, मैं जो कह रहा हू, 
उसमें जरा भो झूठ नहीं है । 


सुख विजय--सत्य विजय, इस बात का नि३चय करते 
के बाद ही मुझ रास्ता दिखाई देगा। तुम स्वयं अपना स्वार्थ 
साधन करने के लिये तत्पर हो रहे हो, पर जरा भी विचार 
नहीं करते कि जिसने मेहनत की और मेहनत कर रहा है, उसे 
उसका लाभ मिलना चाहिये । 


सत्य विजय--अरे सुख विजय ! इस समय इस प्रकार की 
बाधा उत्पन्न करने का अवसर नहीं है। यदि हम वाद-विवाद 
में समय नष्ट करेंगे तो यह छोकरा हमारे हाथ से निकल 
जायेगा और अपन दोनों लटकते रह जायेंगे । 


सुख विजय--यह तो और भी अच्छा क्योंकि दो की 
लड़ाई में तोसरा फायदा उठाता ही है । 


सत्य विजय--भाई सुख विजय ! मन में सोचो । तीसरा 
फायदा उठायेगा इसमें तुम्हें क्या मिलेगा। मुझे शिष्य का 
लाभ मिलेगा तो उसमें तुम्हें भी फायदा है क्योंकि अपन एक 
ही गुरु के शिष्य गुरु भाई हैं। यदि वह छोकरा मेरा शिष्य 
बनेगा तो तुम उसके काका गुरु बनोगे । यदि दूसरे साधु का 
शिष्य बनेगा तो उससे तुम्हें क्या मिलेगा? 


सुख विजय--वाह, मुनि वाह ! तुम्हारी भी क्‍या खूबी 
है । इतनी समझदारी की बात कर अन्त में फिर स्वार्थ की 
वात ले आते हो । पर यह बात नहीं बनेगी । यदि उस श्लवावक 
के छोकरे को मेरा शिष्य बनायें तो में मेहनत करू और कुछ 
भी करके उसे वापस हूढ़ लाऊ ॥ 


सत्य विजय--सुख विजय तुम समझदार होकर ऐसी वात 
करते हो, यह ठीक नहीं । में और तुम एक ही गुरु के शिष्य 
हैं। फिर में दीक्षा में दो महीने बड़ा हूं, जिससे तुम्हें मेरी 
इच्छा पूरी करती चाहिये । फिर उसके मेरे शिप्य बनने पर 
तुम्हें जेसे लाभ होगा वेसे लाभ किसी अन्य साधु का शिप्य 
बनने पर नहीं मिलेगा । 


सुख विजय--सत्य विजय ! तुम किसी भी तरह से सम- 
ऋाओशो, में समझने का नहीं । दूसरे का शिष्य बने तो क्‍या हो 


गया, पर तुम मुरभे धोखा देकर उसे अपना शिष्य बनाओ, 
यह बात तो कभी होगी नहीं । 


इस प्रकार वे दोनों मुनि बातचीत कर रहे थे तभी वह 
श्रावक का लड़का वहाँ आ गया । उसे देखते ही वे दोनों 
आदचये में पड़ गये । इसमें भी सत्य विजय अधिक सुखी हुआ 
क्योंकि वह जानता था कि उस लड़के पर मेरा प्रभाव अ्रधिक 
है इसलिये वह मेरा शिष्य बनना स्वीकार करेगा। 


लड़के को देखते ही सत्य विजय खड़े हो गये और हप से 
बुलाकर उसे अपने पास बिठाया व उसके मु ह पर हाथ फिराने 
लगे । उस वक्त सुख विजय ने आकर लड़के का हाथ पकड़ा 
ओर ऊअपनी त्तरफ खींचने लगा । लड़का उनके पास जाने लगा 
तो सत्य विजय ने उसका हाथ खींचा । इस खींचातान में 
लड़का घबराया । वह बोला “भहाराज 5 मेरे शरीर में दर 
होता है, आप इस तरह मुझे क्‍यों खींच रहे हैं? यदि आप 
ऐसा करेंगे तो में दीक्षा नहीं लूंगा ।” सत्य विजय ने जोर 
से कहा, “भाई, तेरी इच्छा किसके पास जाने की है ?” सुख 
विजय ने कहा, “भाई तू विचार कर कहना, तेरे ऊपर किसका 
उपकार है ? तुमे पहले मदद करने वाला कौन है ?” लड़के ने 
कहा, “मुझ पर प्रथम उपकार तो सुख विजय महाराज का हो 
है ?” सत्य विजय ने जरा आवेश से कहा, “अरे सूर्खे! क्या मेरा 
उपकार भूल गया ? मैंने तुके कितनी बार बढ़िया कपड़े और 


चकाचक भोजन दिलवाया है, वह सब भूल गया ? क्या तुझे 
याद है कि एक बार एक श्रावक से तुक खचंने के लिये दस 
रुपये दिलवाये ? एक माह पहले एक प्रेमवबाई शथ्राविका से पांच 
रुपये दिलवाये थे? तू कैसे भूल गया ?' लड़के ने कहा, “हां यह 
बात सच्ची है पर मुभ ज्ञान देने वाले तो सुख विजय महाराज ही 
हैं। लड़के के मुख से ऐसे शब्द सुनकर सुख विजय जोश मे आा गये 
और वे छोकरे को अपनी तरफ खीचने लगे । उस वक्त सत्य 
विजय ने आ्रावेश से कहा, “सुख विजय ! क्यों अन्याय करते हो? 
छोकरा हैरान हो रहा है। यदि कोई श्रावक या श्राविका आा 
जायेगे तो अपना फजीता होगा । छोकरे का हाथ छोड़ दा । 
इस छोकरे पर मेरा विशेष हक है क्योकि मैंने इसे द्रव्य और 
बस्तर की मदद की है। इय प्रकार विश्वेष खींचातान को देख- 
कर लड़का रोने लगा और जोर-जोर से चिललाने लगा । 


अदृश्य रहकर दीक्षाकुमारी यह सब देख रही थी | संसारी 
को पुत्र की जैसी तृष्णा होती है वैसी साधुओं को शिष्य के 
लिये होती देख महादेवी को बहुत आइचर्य हुआ । उस दयालु 

। ने सोचा कि यदि मैं इस समय प्रत्यक्ष नहीं होऊ गी तो यह 
श्रावक पुत्र विशेष दु:ःखी होगा। ऐसा सोचकर दीक्षाकुमारी 
ने निम्न गाथा का उच्चारण किया-- 


“जे आवि चंडे मइइडि्डिगारवे, 
पिसुणे नरें साहसहीरा पेसरो । 


अदिद्ठ धम्मे विशाए अकोविए, 
अंसविभागी न हु तस्स मुक्खो ॥। 


“जो मनुष्य चारित्र ग्रहरा करने के बाद भी कोधी रहे, 
बुद्धि के अहंकार में मग्न रहे, अक्ृत्य करने का साहस करे, 
आसक्त हो, गुरु की आज्ञा में न रहे, चारित्र धर्म के अनुसार 
प्रवुत्ति न करे, अविनीत रहे और जो वस्तु मिले उसे दूसरे 
साथु को न देकर स्वयं ही हड़प कर जाय, ऐसे मुनि को कभी 
भी मोक्ष प्राप्त नहीं होता ॥” 


इस गाथा को सुनकर दोनों मुनि चकित हुए | तुरन्त ही 
उस श्रावक के लड़के को छोड़कर यह देखने लगे कि यह 
ग्रावाज कहां से आई है । क्षण भर जब कोई दिखाई नहीं 
दिया तब उपाश्चय के आसपास देखने लगे । उस समय सत्य 
विजय ने डरकर सुख विजय से पूछा, “यह आवाज कहां से आ 
रही है ? यह गाथा तुम्हें समझ में आई ?” सुख विजय ने 
कहा कोई व्यक्ति दिखाई तो नहीं देता । यह गाथा किस सूत्र 
की है यह भी बराबर ध्यान नहीं आता । अनुमान से लगता 
है कि यह “दशवेकालिक' सूत्र की होनी चाहिये क्योंकि बहुत 
वर्ष पहले मैंने इस सूत्र को एक बार पढ़ा था ।” 


इस प्रकार दोनों मुनि सोच रहे थे, इतने में ही दीक्षा- 
कुमारी उत्तके समक्ष प्रत्यक्ष होकर खड़ी हो गई । उस दिव्य 
मूर्ति को देखकर दोनों मुनि और वह वालक चकित हो गये । 
सबने मिलकर महादेवी को प्रणाम किया । महादेवी ने आवेश 
से कहा, “मुनियों ! तुम्हारे नाटक को देखकर मुझे वहुत 
अफसोस हो रहा हैं । तुम साधु वत्तकर भी संसारियों के जैसी 
चेष्टा करते हो । तुम्हारे जैसे तृष्णा युक्त पुरुष क्‍यों दीक्षा 
लेते हैं? तुम्हें शिष्य बचाने की तृष्णा ऐसी क्‍यों रखनी 
चाहिये ? शिष्यों की क्‍या आवश्यकता है? शिष्य बिना 
तुम्हारे संघाड़े का विनाश वहीं होगा । पृथ्वी पर अ्रनेक स्ताधु 
होते ही रहते हैं | वीरप्रभ्नु के वंश का उच्छेद वर्तमान काल 
में तो नहीं होगा । जब तक आहुंत्‌ धर्म का प्रभाव अवर्तित 
है, तब तक ज्ञप्त पुत्र का परिवार तो चलता ही रहेगा १ 


हे सुनियो ! श्राप एक मूर्ख संसारी की भांति चेष्टा कर 
इस मुफ्ध बालक को क्‍यों दुःख दे रहे हैँ । उसको उम्र, बुद्धि 
और गुर तो देखो । ऐसा छोटा बालक चारित्र में क्या 
समक्ेगा ? साधुओं को कैसा विनय रखना चाहिये, कैसा 


परिषह्‌ सहन करना चाहिये और किस प्रकार की प्रवृत्ति 
करनी चाहिये, ये सब बातें न 


यह मुग्ध बालक कहां से जानता 
होगा ? ऐसे अज्ञ बालक को दीक्षा देना योग्य नहीं । ज्ञात्ती 


तथा विद्वान्‌ मुनि को पूर्ण अधिकारी पुरुष को ही दीक्षा देतो 
चाहिये | इसमें भी उस व्यक्ति में विनय कितनी है, यह संत्रसे 
पहले देखना चाहिये । जो पुरुष संसार से विरक्त और विनय 
का अग्रधिकारी हो, उसे ही दीक्षा देनी चाहिये। यह मुम्त्न 
श्रावक पुत्र तो यह भी नही जानता होगा कि चारित्र किसे 
कहते हैं ? इसके मन में तो बालक बुद्धि के कारण साधु बनने 
का उत्साह होगा । यह तो समझता होगा कि बष साधु का 
वेब धारण किया और साधु बन गये । ऐसे अल्प बुद्धि श्षावक 
पुत्र को दीक्षा देना तो अत्यन्त ही धर्म विरुद्ध कार्य है । ऐसे भरता 
चार के प्रवतेन से ही वर्तमान काल में साधुश्नों की अवनति हो 
रही है। आजकल जो नये मुनि हो रहे हैं उनमें से अग्न पक्ति 
में मिनने योग्य मुनि बहुत थोः' हैं, इसका कारण अधिकारी 
को देखे बिना दी गई दीक्षा ही मुख्य है । 


दीक्षाकुमारी के उपयुक्त वचन सुनकर दोनों मुनिने हाथ 
जोड़ कर कहा, “महादेवी ! क्षमा करें, हम तो आपके बालक 
हैं । हमारे उद्धार के लिये कुछ उपदेश दीजिये ।” 


दीक्षाकुमारी -वर्तमान प्रसंग को देखते हुए मैं तुम्हें नौवें 
“विनय समाधि' अध्ययन के दूसरे उद्दे इय का उपदेश दे रही हूं । 
ध्यान्‌ पूर्वक सुनो । पहले उहं श्य में विनय समाधि का विवेचन 
किया गया है और दूसरे उद्द इय में विनय का अधिकारी कौच 
है, यह बताया गया है । इस विषय में जो कुछ भी कहा गया 
है । वह तुम्हारे जानने योग्य है, क्योंकि तुम इस वालक को 
आश्रह्द पूर्वक दीक्षा देने के लिये तत्पर हुए हो, पर यह बालक 
विनय का अधिकारी है या नहीं, इस पर तुम्हें विचार करना 
चाहिये । जब तक विनय गुर की प्राप्ति नहीं हुई हो तब तक 
कोई भी पुरुष चारित्र का अधिकारी नहीं हो सकता, क्योंकि 
जैन धर्म ही विनय प्रधान है। फिर तुम दोनों ग्रुरुभाई हो, 
तुममें एक बड़ा और एक छोटा शिष्य है, तब लघु शिष्य को 
बड़े गुरुभाई की विनय करना चाहिये। तुम्हें इस प्रकार 
झ्रापस में शिष्य बनाने की खींचातान नहीं करनी चाहिये । 


यद्यपि यह बालक तो दीक्षा देने के योग्य हो तहीं है, पर यदि 
कोई चारित्र देने के योग्य हो तो भी दीक्षा बड़े के पास ही 
होनी नाहिये । यदि बड़े की इच्छा हो तो वह छोटे शिष्य 
के नाम से दीक्षा दे सकता है। ऐसी गुरु मर्यादा का त्त्याग 
कर, खेंचातान कर तुमने इस बालक को रुलाया और दुः:खी 
किया, यह बहुत ही अनुचित कार्य किया हैं। इससे सिद्ध होता 
है कि तुम में भी विनय की बहुत कमी है) अतः मैं तुम्हें 
विनय समाधि के दूसरे उद्ध श्य का उपदेश दे रही हूं जिसे 
ध्यान पूर्वक सुनो । 


दोनों मुनि--“महादेवी ! श्रापका कथन सत्य हैं, हम श्रपनी 
भूल मंजूर करते हैं। हमारे में चारित्र मुणा की बड़ी कमी है, 
ग्रत: आप कृपा कर हमें उपदेश दीजिये (* 


दीक्षाकुमारी ने कहा, झुनियों मैंने अवश्य रहकर जो गाथा 
कही थी उसे तुमते सुना था । इस बिषय में तुम्हें बहुत गहरा 
विचार करना है। मुनि को कभी भी कोध नहीं रखता 
चाहिए. । क्रोधी और बुद्धि को मंद रखने वाला मुनि चारित्र 
को दूषित करता है । वैसे ही सुनि को किसी की निंदा व चुगली 
नहीं करती चाहिये । किसी साधु ने कभी प्रमादवश कोई भूल 
की हो तो उसके बारे में गुरु के समक्ष चुगली नहीं करनी 
चाहिये । अकार्य करने में आसक्त नहीं होना चाहिये। तुमने 
इस श्रावक पुत्र को खींचना शुरू किया यह तुम्हारा अकाये 
था । ऐसा अक्ृत्य तुम्हें कभी भी नहीं करना चाहिये। जो 
साथु गुरु की आज्ञा में न रहे, वह अश्रपना चारित्र दूषित करता 
है, अत: जहाँ तक प्रोढ़ता प्राप्त न हो तब तक साधु को गुरु 
के पास ही रहना चाहिये और गुरु की श्राज्ञानुगार प्रवर्तन 
करना चाहिये । तुम दोनों युवा साधु बिना शुरु अ्रकेले रहते 
हो इसी से अविनीत बन गये हो । इस बालक पर शिष्य 
बनाने की समता से तुमने एक दूसरे की भर्यादा तोड़ी है 


इसका कारण मात्र शुरु के सामीप्य का अभाव है। तुम्हें गुरु 
के सामीष्य की श्रावश्यकता है। तुम भ्रभी स्वतन्न्र रहने के 


योग्य नहीं हुए हो । हैं मुनियो ! तुम्हारी जैसी प्रवृत्ति करने 
वाले मुनियों को चारित्र का फल कभी भी श्ञाप्त नहीं हो 
सकता । अत: यह सब सोचकर तुम्हें अपने प्रवतंन में सुधार 
करना चाहिये । 


हे मुनियों ! सुनो, 'दशवेकालिक' सूत्र के विनय समाधि 
अव्ययन के दूसरे उद्दश्य में महोपकारी शब्यंभव सूरि ने 
निम्तानुसार कहा है :-- 
“सूलाउखंधप्प भवो दुमस्स, खंधाउ पच्छा समुविति साहा । 
साहाप्पसाहा विरुहंति पत्ता, तश्रोसि पुप्फं च फू रसोश्र ॥!॥। 


एवं धम्मस्स विशझओ सूलं, परमों से मुक्खो। 
जेरा कित्ति सुअं सिन्धं, नीसेस॑ चामिगच्छुइ ॥2॥ 


“जैसे वृक्ष की जड़ में से तना मिकलता है, तने में से 
शाखा निकलती है, शाखा से प्रशाखा निकलती है, प्रशाखा 
से पत्त निकलते हैं, पत्तों से पुष्प, पुष्प से फल और फल से 
रस बनता है, उसी तरह धर्म रूपी कल्पवृक्ष का मूल विनय 
है। देवलोक की प्राप्ति तथा अच्छे कुल में उत्पत्ति आदि तो 
उसका तना शाखा-प्रशाखा ग्रादि हैं। श्रत: विनय रूप मूल 
में से ही पत्र रूपी कीति और पुष्प रूपी शर्त उत्पन्न होता 
है। उसके बाद विनय पूल वाले धर्म रूपी कल्पवृक्ष के फल 
का भ्रधान रस मोक्ष प्राप्त होता है ।” 


है मुनियो ! इस गाथा के अर्थ पर विचार कर तुम धर्म 
के मूल इस विनय का सेवन करो ! इससे तुम्हारा चरित्र 
देदीप्यमान होगा और तुम स्वर्ग और मोक्ष के अधिकारी 
बनोगे । है अ्रल्पमति मुनियो ! यदि तुम अविनय रखोगे तो 
इस संसार के प्रवाह में नदी की धारा में पडे लकड़ी के टुकड़े 
की तरह बहते रहोगे । तुम गृहस्थ धर्म और मुनि धर्म दोनों 
से अ्रष्ट बनोगे। है मुनियों ! प्रथम तुम्हें सोचना है कि कैसे- 
कैसे दोषों से सनुष्य अविनय करता है । अविनय करने बाले 


में कैसे दोष पेंदा होते हैं, इस विषय में आचाये शब्यंभव सूरि 
ने निम्न गाथा कही है-- 


“जे चंडे मिए थद्धे, उब्वाइ नियडी सढ़े। 
बुऋइ से अविशीक्षप्पा, कट्ठं सो अगय॑ जहा ॥।” 


“जो क्रोधी, मूर्ख, जाति आदि का घमंड करने बाला, 
अप्रिय भाषी, कपटी, और ठग हो और इन दोपों से अविनय 
करता हो, बह जल प्रवाह में लकड़ी की भा॑ति इस संसार के 
प्रवाह में बहता है ।” 


सुनियों ! अविनय से ऐसे अनेक अनर्थ होते हैं। श्रविनीत 
पुरुष इस लोक और परलोक में अ्रष्ट होता है । यदि किसी 
पुरुष को विनय क लिये कुछ कहें और वह क्रोध करे तो वह 
पुरुष स्वयं आई हुई दिव्य लक्ष्मी को लकड़ी मारकर पीछे 
भगा देंता है अर्थात्‌ अविनीत पुरुष के पास लक्ष्मी नहीं आती । 
अत: प्रत्येक सुन्ति और गृहस्थ को भी संपत्ति के मूल विनय 


को अपनाना चाहिये । विनय करने से सब प्रकार की संपत्ति 
प्राप्त होती है । 


यदि तिरयंच अविनीत हो तो वह राजा के अधिकारियों का 
वाहन अश्व वन कर दु:ख भोगता है पर यदि वह विनीत हो 
तो राजा का वाहत बनकर राज वैभव के भोजन और अलंकार 
प्राप्त करता है। जब तियेच भी विनय का फल प्राप्त करता 
हैं तव मनुष्य तो उसे प्राप्त करे इसमें आइचये ही क्‍या? 
इस संसार में जो स्त्री-पुरुष अविनीत होते हैं, वे दुःखी होते 
हैं, उन्हें कोड़े खाने पड़ते हैं परस्त्री के साथ व्यभिचार सेवन 
करने वाले अविनीत पुरुष के तो नाक-कान तक काट लिये 
जाते हैं, उन पर डंडे पड़ते हैं। वक्त पर उन्हें तलवार से 
पायल भी कर देते हैं। दूसरे लोग उसे अ्सभ्य वचन बोलकर 
ढु:खी करते हैं। उन्हें जेल भें परतंत्र होकर रहना पड़ता है 
ओर कई बार भूख-प्यास भी सहन करनी पड़ती है । अतः 
भेत्मेक स्त्री-पुरष को विनय धारण करता चाहिये। विनय 


को धारण करने वाले स्त्री-पुरुष इस लोगी मं समृर्दि 
कर महान्‌ यथ्व को प्राप्त करते हैं और इस लार्क 0 परलोक 
की सफलता प्राप्त करते है। वैमानिक, ज्योतिष्क, टई: 
व्यंतर, गुहाक श्रीौर भवनवासी आदि देव भी बदि अविनय 
करे तो उन्हें दूसरों का दास बनकर रहना पड़ता हैं और 
दूसरे. देवताओं की समृद्धि को देखकर कुंढ़ता पं 
है. यदि वे देव विनय धारख करें और 67:00 धर्म के 
आराराधक बनें तो वे मद्ाकल्याणक श्रादि में समृद्धि शी 
कर सुखी होते हैं। लोकोत्तर विनय में भी बहुत उत्तम हे 
की प्राप्ति होती है । जो झ्ाचाय और उरवस्याय क्क बचवों 
का पालन करते हैं, उन्हें जल सिंचित वृक्ष की भाँति ग्रहण की 
हुई शिक्षा की वृद्धि होती है । 


हे मुलियो ! इस प्रकार विनय के बारे में इस महाद्व" 
बहुत लिखा है । उसमें यहाँ तक लिखा है कि यदि कोई व्यर्ति 
पह सोल्वकर कि विनय का व्यवहार करने से मेरी आजीविकी 
अच्छी चलेगी या कोई कारीगरी सीखने की इच्छा से 
विन्तय करे तो उससे इस लोक के काये सिद्ध होते हैं, तत 
प्रलोक के लिये किये गये विनय से फल की भ्राप्ति क्यों नहीं 
होगी ? कई मनुष्य स्वार्थ के लिये अपने शिक्षक का सर्त्कीरें 
करते हैं, उसे नमस्कार करते हैं और उसकी स्तुति करते है 
वे भी अपने कार्ये को सिद्ध कर लेते हैं | इस पर से यह निष्कर्ष 
निकला कि शास्त्र सीखने वाले और मोक्ष की इच्छा वालें 
साधु को विनयपूर्वक् ग्रुरु की पूजा करनी चाहिये और उसकी 
आज्ञा मानती चाहिये । इसमें कोई दूसरो राय नहीं है । इस 
विषय में शय्यंभव सूरि निम्त गाथा लिखसे हैं--. 


“कि पुणं जै सुश्रग्गाही, अखांत हिह्रकासए । 
आयरिया ज॑ वए भिक्‍्खू, तम्हा त॑ नाइ बत्तरे ॥।” 


“्श्रतग्राही शरीर मोक्षाभिलाषी साथु को गुरु को जो 


करती चाहिये और उनकी आज्ञा मावना चाहिये, उनके बचनों 
दंत उल्लंघन सहीं करता चाहिये । 


उस साथु को गुरु का विनय किस प्रकार करना चाहिये, 
इस विषय पर इस महापूत्र में निम्न गाथा वरिणत है-- 


“त्नीअं सिज्जं गइ ठारणां, नीअं च आसरणारि श्र । 
तीअं च पाए वंदिज्जा, नीअं कुज्जा अ अंजलि ॥7 


“गुरु की दाय्या से नीचे अपनी शब्या करे, गुरु के बैठने के 
स्थान से नीचा बैठे, गुरु के आसन से अपना आसन नीचे रखे, 
हमेशा गुरु के चरणों में वंदना करे और शरीर को क्रुकाकर 
हाथ जोड़कर खड़ा रहे ।” 


है मुनियो ! अपने हृदय में इस विनय को स्थापित करें, 
उसके अनुसार प्रबंतन करें और अपने शिप्यों से भी ऐसा ही 
करवः:वें । इस प्रकार के व्यवहार से तुम्हारे चारित्र के गुण 
प्रकाशित होंगे । तुम दोनों ग्रुरुआता हो जिसमें एक बड़े और 
दूसरे छोटे हो, फिर भी तुम दोनों में किसी प्रकार की मर्यादा 
नहीं रही, इसका क्‍या कारण है; इसका तुम स्वयं ही विचार 
करो । जब तुम इस बारे में दीघे दृष्टि से विचार करोगे, तब 
तुम्हें मालूम होगा कि तुममें विनय की कमी है, विनय के उपाय 
तुम नहीं जावते । लघु मुनि को बड़ मुनि की बहुत मर्यादा 
रखनी होती है । जिस प्रकार शरीर का विनय रखना चाहिये 
उसी प्रकार वचन का विनय रखना भी आवश्यक है । यदि 
तुम्हारे द्रीर से या पात्र आदि की उपाधि से अज्ञात में भी गुरू 
को लग जाय तो तुम्हें उनसे क्षमा मांगनी चाहिये। इस विषय 
में महासूत्र में निम्त गाथा कही गई है-- 


“संघइट्टा काएणं, तहा उवहिणामदति । 
खमेहं अवराहं मे, वइज्ज न पुरोकत्ति श्र ॥ 
“शरोर या उपकरण से गुरु को टक्कर लग जाये तब 


शिष्य कह्टे कि मेरा अपराध क्षमा करें, भविष्य में भेरे से ऐ 
गलती दुबारा नहीं होगी ।” '; 


को धारण करने वाले स्त्री-पुरुप इस लोक में समृद्धि प्राप्त 
कर महान्‌ यश को प्राप्त करते हैं और इस लीक व परलोक 
की सफलता प्राप्त करते हैं। वैेमानिक, ज्योतिष्क, यक्ष, 
व्यंतर, ग्रुह्मक और भवनवासी आदि देव भी यदि अविनय 
करें तो उन्हें दूसरों का दास बनकर रहना पड़ता है और 
दूसरे देवताओं को समृद्धि को देखकर कूढ़ना पड़ता 
है यदि वे देव विनय धारण करें और निरतिचार धर्म के 
आराधक बनें तो वे महाकल्याणक श्रादि में समृद्धि प्राप्त 
कर सुखी होते हैं। लोकोत्तर विनय में भी वहुत्त उत्तम फल 
की प्राप्ति होती है । जो आचाये और उयाध्याय के वचनों 
का पालन करते हैं, उन्हें जल सिंचित वृक्ष की भाँति ग्रहण की 
हुई शिक्षा की वृद्धि होती है । 


हे मुनियो ! इस प्रकार विनय के बारे में इस महासूत्र में 
बहुत लिखा है । उसमें यहाँ तक लिखा है कि यदि कोई व्यक्ति 
यह सोचकर कि विनय का व्यवहार करने से मेरी श्राजीविका 
अच्छी चलेगी या कोई कारीगरी सीखने की इच्छा से भी 
विनय करे तो उससे इस लोक के कार्य सिद्ध होते हैं, तब 
परलोक के लिये किये गये विनय से फल की प्राप्ति क्‍यों नहीं 
होगी ? कई मनुष्य स्वार्थ के लिये अपने शिक्षक का सत्कार 
करते हैं, उसे नमस्कार करते हैं और उसकी स्तुति करते हैं 
वे भी अपने कार्य को सिद्ध कर लेते हैं । इस पर से यह निष्कर्ष 
निकला कि झास्त्र सीखने वाले और मोक्ष की इच्छा वाले 
साधु को विनयपूर्वक शुरु की पूजा करनी चाहिये और उत्तकी 
आज्ञा मानती चाहिये । इसमें कोई दूसरी राय नहीं है । इस 
विषय में शय्यंभव सूरि निम्न गाथा लिखते हैं-- 


“कि पुर जे सुअग्गाही, अरांत हिल्चकामए । 
आयरिया जं॑ वए भिक्‍सखू, तम्हा तं नाइ बत्तऐ ॥॥” 


“श्र्‌ तग्राही और मोक्षाभिलाषी साधु को गुरु की पूजा 
करनी चाहिये और उनकी आज्ञा माननी चाहिये, उनके बचनों 
का उल्लंघन नहीं करना चाहिये ।7 


उस साधु को गुरु का विनय किस प्रकार करना चाहिये, 
इस विषय पर इस महासून्न में निम्न गाथा वरिणित है-- 


“ज्नीअं सिज्जं गइ ठाणां, नीअं च आसरारित अर । 
तीअं च पाए वंदिज्जा, नीअं कुज्जा अ अजलि ॥।” 


“गुरु की शय्या से नीचे अ्रपनी शय्या करे, गुरु के बैठने के 
स्थान से नीचा बैठे, गुरु के आसन से अपना झ्ासन नीचे रखे, 
हमेशा शुरु के चरणों में वंदता करे और शरीर को मृकाकर 
हाथ जोड़कर खड़ा रहे ।” 


है सुनियो ! अपने हृदय में इस विनय को स्थापित करें, 
उसके अनुसार प्रवेतन करें और अपने शिप्यों से भी ऐसा ही 
करवःवें | इस प्रकार के व्यवहार से तुम्हारे चारित्र के गुण 
प्रकाशित होंगे । तुम दोनों गुरुआता हो जिसमें एक बड़े और 
दूसरे छोटे हो, फिर भी तुम दोनों में किसी प्रकार की मर्यादा 
नहीं रही, इसका क्‍या कारण है; इसका तुम स्वयं ही विचार 
करो । जब तुम इस बारे में दीघे दृष्टि से विचार करोमे, तब | 
तुम्हें मालूम होगा कि तुममें विनय की कमी है, विनय के उपाय 
तुम नहीं जानते । लघु मुत्ति को बड़ सुनि की बहुत मर्यादा 
रखनी होती है । जिस प्रकार शरीर का विनय रखना चाहिये 
उसी प्रकार वचन का विनय रखना भी आवश्यक है । यदि 
तुम्हारे शरीर से या पात्र आदि की उपाधि से झज्ञात में भी गुरु 
को लग जाय तो तुम्हें उनसे क्षमता सांगनी चाहिये। इस विषय 
में महासूत्र में लिस्न गाथा कही गई है-- 


“संघइट्रा काएणं, तहा उचहिणामवति । 
खमेहं अवराहं मे, वइज्ज न पुरोक्ति श्र ॥?? 
“शरीर या उपकरण से गुरु को टक्कर लग जाये तब 


दिष्य कहे कि मेरा अपराध क्षमा करें, भविष्य में मेरे से ऐसी 
गलती दुबारा नहीं होगी ४” 


हे मुनियो ! इस गाथा पर विचार करें। सिर्फ भूल से भी 
शिष्य द्वारा गुरु का थोड़ा अव्निय (संघट्ठा) हो गया हो तो 
उसके लिये लघु शिष्य अपने से वड़े गुरु या गुरु भाई से क्षमा 
मांगता है और दुबारा ऐसी गलती नहीं करेगा, ऐसी प्रतिज्ञा 
करता है । कहाँ तुम एक बड़ और एक छोटे होकर भी एक 
वालक को शिष्य बनाने के लोभ से एक दूसरे के साथ खींचा- 
तान कर रहे हो, यह कितनी शार्म की वात है? जैन मुतति 
के बारे में ऐसी वात करने पर भी लज्जा आती है, पर तुम्हें 
प्रत्यक्ष ऐसा व्यवहार करने में भी लज्जा नहीं आती, यह 
कितनी आश्चर्य की बात है ? 


है मुनियो ! इसी प्रकार तुम्हें वचन से भी विनय करना 
चाहिये । जो उत्तम मुनि होता है वह तो बिना गुर के 
कहे भी अपने आप विनय का ञ्राचरण करता है, पर जो 
दुबु द्धि शिष्य होता है वह वैल की तरह लकड़ी मार से ही 
रथ खींचता है यानी गुरु के कहने पर ही गुरु का कार्य करता 
है । अ्रत: हमेशा उत्तम मुनि की तरह प्रवर्तेत करना चाहिये । 
देशकाल के अनुसार स्वयं ही युरु का विनय करता चाहिये 
जिससे शिष्य अपने यथार्थ धर्म के अनुसार प्रवृत्ति करने वाला 
कहलाता है । 


है मुनियो ! फिर इस महासूत्र में बताया गया है कि 
अआअविनीत पुरुष के गुरणों का नाश होता है और विनीत पुरुष के 
ज्ञानादि गुरों की संपत्ति की वृद्धि होती है। अत: विनय और 
अवितय के बारे में जिसे जानकारी होती है, उसे इस बात की 
भी जानकारी हो जाती है कि क्या ग्रहरा करे और किसका 
त्याग करे ? ऐसे ही भावार्थ की निम्न गाथा है--+ 


“विवत्ती अविणीअस्स, संपत्ती विशीअस्स य | 
जस्सेय दुहझ्नों नायं, सिक्‍खें से अभिगच्छई ॥ 


“अविनीत के गुरोों का नाश होता है और विनीत के गुणों 


की संपत्ति प्राप्त होती है, ऐसा दोनों प्रकार का जिसे ज्ञान है 
वह शिक्षा को प्राप्त होता है । 


हे मुनियो ! इस प्रकार विनय गुण का माहात्म्य इस महा- 
सूत्र में वरणित है । ऐसे विनय गुणों को धारण करने वाला 
मुनि कैसे महाफल को प्राप्त करता है, इस विषय पर निम्न 
गाथा लिखकर शबय्यंभव सूरि ने विनय समाधि नामक नौवें 
अध्ययन के दूसरे उ्द श्य को समाप्त किया है -- 


“निदूसवित्ति पुणा जे गुरुणं, 
सुश्रत्थधम्मा विशयंभि को विश्लवा । 


तरित्त ते ओघमिणां दुरुत्तरं खबित्त्‌ 
कम्म॑ गध्मुत्तम॑ गया त्तिवेसि ॥” 


“जी गुरु की आज्ञानुसार प्रवृत्ति करने वाले, गीतार्थ और 
विन्तय में निपुरत हैं, वे इस दुस्तर संसार-समुद्र को तेर कर 
सब कर्मों का क्षय कर, उत्तम सिद्धि गति को प्राप्त होते हैं ।' 


है मुनियो ! इस गाथा के अर्थ का विचार कर तुम्हें 
विनय गुर की साधना का प्रयत्न करना चाहिये। जब तक 
तुम विनय गुर को धारण नहीं करोगे, तब तक तुम अपने 
यथार्थ मुनि धर्म को प्राप्त नहीं कर सकोगे | यदि तुममें 
विनय गुण होगा तभी तुम चारित्र धर्म का संपादन कर, 
अपने सुनि जीवन को सार्थक कर सकोगे। यह बात तुम्हें 
अपने दिल में बैठा लेनी चाहिये 


इस प्रसंग पर मसुके तुमसे कहता है कि यह्‌ श्रावक पुत्र 
अभी विलकुल ही चारित्र धर्म का अधिकारी नहीं हुआ॥ना है । 
विनय किसको कहते हैं, विनय से क्‍्य-क्या लाभ है, विनय 
विचा कितना नुकसान है, इस विपय में वह कुछ भी नहीं 
समभता । ऐसे मुग्ध बालक को चारित्र देने को तत्पर होना, 
यह कितती शअज्ञान की बात है । पहले तो इस बालक को मुनि 


धंम की शिक्षा देनी -चाहिये और चारित्र धारणा कर मुनि 
कैसी प्रवृत्ति करते हैं, यह सव समभाना चाहिये । जब मुनि 
धर्म के स्वरूप-और उसके माहात्म्य को समझ कर योग्य पुरुष 
अपने हृदय में इस संसार के प्रति पूर्ण बेराग्य धारण करे, तभी 
उसको दोक्षा देने का निश्चय करना चाहिये। फिर भी 
महाब्रतों को पालने में उसकी कंसी शक्ति है, कैसा मनोबल 
है आदि सभी बातों का विचार कर ही दीक्षा देनी चाहिये । 


हे मुनियो ! मेरे इस उपदेश को ध्यान में रखकर अपनी 
प्रवृत्ति को सुधारें । भ्ब मैं दूसरे स्थान पर जा रही हूं । 


देवी के अह्ृदय होने पर दोनों मुनियों ने कायोत्सर्ग का 
ध्यान कर अपने पापों की आलोचना की, फिर बालक को 
घर जाने के लिये कहा, “जाओ माता-पिता की आज्ञा लेकर 
अपने को अच्छा लगे बैसा करो, अभी तुम्हें दीक्षा देते की 
हमारी इच्छा नहीं है । 


बालक बोला--“महानुभाव ! महादेवी के उपदेश से 
मुझे वेराग्य हुआ है अतः आप दीक्षा दें ।” मुनियों ने कहा, 
“माता-पिता की आज्ञा लेकर चारित्र धर्म का अधिकारी 
बनकर आना, फिर तुभमें विनय और संयम पालने के गुण 
होंगे तो देशकाल को देखकर दीक्षा देंगे ।” मुनियों के वचन 
सुन वालक अपने घर गया और वे मुनि अपने चारित्र धम 
का यथार्थ रीति से पालन करने लगे | 


प्रवास (44) 


एक विशाल उपाश्रय में एक विद्यत्‌ मुनि जन समुदाय 
के बीच भृकुटि चढ़ाकर कोधावेश में बैठे थे। उनके सामने 
दी जवान मुनि एक तरफ वेठे थे | संघ के आगेवान एक 
के वाद एक विचार प्रकट करने के लिये खड़े होते । काफी 
देर विचार विमर्श के बाद पत्यचन्द्र गामक एक संघ का 
श्रागेवान आया, तब उन विद्वान्‌ मुनि ने क्रोधावेश से कहा, 
“कहो सेठजी, क्‍या विचार किया ? तुमने वण्णिक विद्या का 
प्रयोग शुरु किया है, यह मेरी समभ में श्रा गया है। ऐसी 
वरिणक विद्या हमारे पास नहीं चलेगी, क्योंकि हम भी बनियों 
में से साधु बने हैं, अतः तुम्हारी सब कनाएं हमें मालूम है ।' 
कहो, क्या विचार किया है? जो भी विचार हो उसे अभी 
ही प्रकट कर दो | फिर भी तुम्हारे से नहों हो सकता हो तो 
स्पष्ट कह दो, जिससे हम तुरन्त यहाँ से बिहार कर दें ।” 


मुख्य मुनि के उपयुक्त वचन सुनकर सत्यचन्द्र ने कहा, 
“महाराज ! हम सब ने ठिचार किया है कि आपकी दो प्रकार 
को मांगें हैं जिसमें भी कई प्रकार की अड़चने आरा रही हैं । 


“महाराज ! आपने कहा कि साधु को साधारण पढ़ाई 
करनो हो तो भी बड़ी वेतन वाले शास्त्री रखने चाहिये, यह तो 
बिल्कूल गैर वाजिव बात है। विद्वान्‌ साधु को अपने शिष्य को 
अन्य किसी भी योग्य साथु से या स्वयं ही पढ़ाना चाहिये । 
पढ़ाना तो उत्तम सुनि धर्म है। फिर दूसरों को पढ़ाने से अपने 
ज्ञान में भी वृद्धि होती है। * ५ 

“दूसरे विषय में आपने कहा कि पूर्व कर्म के फलस्वरूप 
दुखी होते हुए संसारी श्रावकों की सहायता करने की झाव- 


इयकता नहीं है और इसके बजाय पावागढ़ आदि की रचना 
में द्रव्य खर्च करना अधिक लाभदायक है । इस विषय में वहुत 
गहन विचार करने की आवश्यकता है । यदि श्रावक कमजोर 
स्थिति में होंगे तो पावागढ़ की रचना कौन देखेगा ॥ प्रत्येक 
उत्सव की शोभा श्रावक समुदाय से होती है । जब यह समु- 
दाय सर्व प्रकार से सुखी हो तभी वे उत्सवों में भाग लेते हैं । 


सत्यचन्द्र के उपयुक्त वचन सुनकर उस विद्वान मुति को 
झर क्रोध चढ़ गया और वे क्रोधावेश में गर्जन कर बैठे, “अरे 
मूखें सेठ ! यहाँ से चले जाओ । यह सब अकार्य करने वाला 
तू खुद ही है। तेरे जैसे मनुष्य को तो संघ से दूर करना 
चाहिये ।” इस प्रकार कितने ही दुवेचनत उस मुनि के मुह से 
निकल गये । 


उस वक्त पवित्र दीक्षाकुमारी अ्रददश्य रह कर यह सव देख 
रही थी और सुन रही थी । मुनि के मुह से ऐसे अयोग्य वचन 
निकलते देख, उसने नीचे की गाथा बोली-- 


“तहेव डहरं॑च महलल्‍्लगंवा, इत्थो पुम॑ पव्चइअं गिहि वा । 
नो हीलए नो विश्नरखखिसइज्जा, थंभं च कोंह च चए स पुज्जो ॥ 


दीक्षाकुमारी ने इस गाथा का अर्थ निम्न प्रकार से किया-- 


“जो मुन्ति अपने से छोटे-बड़ या समान वय के पुरुष या 
स्त्री की, साधु अथवा गृहस्थ की निदा -अपमान एक बार भी 
तत करे और अहंकार तथा क्रोध का त्याग करे, वह मुनि पूजा 
करने योग्य है ।* 


इस गाथा का अर्थ कितना उत्तम है । इस पर से मुनियों 
को समझना चाहिये कि किसी भी मनुष्य का अपमान करना 
मुनि धर्में के विरुद्ध है। इस गाथा की अवच्ूलिका में यहाँ तक 
लिखा है कि सूल गाथा में 'वा' शब्द है जिसका अर्थ यह है कि 
अन्य धर्मों व अन्य मतों के मानने वालों को भी निदा नहीं 
करनी चाहिये । सूत्रकार ऐसा उपदेश दे रहे हैं फिर भी तुम्हारे 


जैसे विद्वान मुनि संघ के दीच में संघ के नेताओं का अपमान 
करे और म्‌ह से अपशब्द बोले, यह केसा अधम है ? 


'दशबेकालिक सूत्र' के 'विनय समाधि' नामक नौवें अध्ययन 
का तीसरा उहं श्य बहुत ही उपयोगी हैँ | विनयवान मुनि किस 
प्रकार पूज्य होते हैं, इस बात का इसमें भली प्रकार विवेचन 
किया गया है, जो सुनने योग्य हे, सुनो-- 


प्रथम तो मुनि को, अग्नि का ताप करने वाला ब्राह्मण 
जैसे हमेशा सचेत रहता है, उसी भांति गुरु के कार्य को करने 
के लिये सवंदा जागृत रहना चाहिये। एकनिष्ठ होकर उनकी 
सेवा करनी चाहिये । अपने गुरु की दृष्टि से अथवा शरीर की 
चेष्टा से उनकी इच्छा को समझ कर तदनुसार उनकी सेवा- 
भक्ति करनी चाहिये। इस प्रकार प्रवृत्ति करने वाले मुनि को 
पूज्य कहना चाहिये । मेरे गुरु की क्‍या इच्छा है, इसका विचार 
कर ज्ञानादि आचार के निमित्त उनका विनय करना चाहिये । 
यदि गुरु कुछ भी वचन कहे तो निष्कपटता से उनकी आज्ञा- 
नुसार आचररण/ करना चाहिये । गुरु के वचन का अनादर कर 
उनकी आशातना नहीं करनी चाहिये । जो मुन्ति ज्ञानादि 
रत्नों से विभूषित हों, उनकी उम्र और शास्त्र ज्ञान की दृष्टि 
से बड़ा समक्रकर और यदि उम्र में छोटे होते हुए भी ग्रुण की 
अधिकता हो तो, मुनि को उनका विनय करना चाहिये | 
सत्य वचन बोले, वबंदत करने की शालीनता रखे, और गुरु की 
शआ्राज्ञा का पालन करने के लिये उनके पास में रहे । गुरु तथा 
अपने संयम के निर्वाह के लिये अपरिचित गृहस्थ के घर से 
एहार पाती लावे । कभी अज्न-जल पूरा नमिलेया कभी 
बिल्कूल भी न मिले तो भी संतोष रखे, दुःख न करे । लाभ 
या हानि में हुए या दुःख न मनावे । इस प्रकार ग्रव॒त्ति करने 
वाले मुत्ति सर्व प्रकार से पूजनीय हैं ॥ 


है मुति ! इस महासूत्र में यहाँ तक लिखा है कि जैन म॒त्ति 
इन्द्रियों की समता रखे । कान में कांटे की तरह तीक्ष्ण वचन 


सुनकर भी मुन्ति उन्हें सहन कर ले । इस प्रकार सहन करने 
वाले मुन्ति पूजनीय हैं । हे मुनि ! इस सत्यचन्द्र सेठ ने तुम्हें 
नीतिपूर्ण योग्य वचन कहे थे, फिर भी तुमने कांटे जैसे तीक्ष्ण 
अघटित शब्द सुनाये थे, यह कितना अनाचार है ? जुद्ध मुनि 
को उन बातों पर विचार करता चाहिये। इस सत्यचन्द्र ने 
जो वचन कहे थे, वे ठीक थे क्‍योंकि साधुओं को साधारण 
अभ्यास के लिये बड़ी-बड़ी वेतन वाले शा स्त्रियों को बुलाना 
क्रावक के घर के द्रव्य का दुरुपयोग करना है । 


प्रथम तो अपने शिष्य को पढ़ाना यह विद्वान गुरु का स्वयं 
का कतंव्य है | जब तक गुरु अभ्यास कराने में समर्थ हो, तव तक 
जैन मुनि को मिथ्यात्वी विद्वानों से ्रभ्यास करवाना विल्कुल 
अनुचित है । ऐसे योग्य वचन सत्यचन्द्र सेठ के मुह से निकलने 
पर भी तुमने उसके वचनों का भारी तिरस्कार किया, यह 
कैसी बात है ? इसलिये सूत्रकार लिखते है कि जैन मुनि को 
हमेशा वचन रूपी काँटों को सहन करने का स्वभाव रखना 
चाहिये तीक्ष्ण वचनों के घाव को सहन करने वाले मुनि 
समताधारी और जितेन्द्रिय कहलाते हैं। इस विषय में महा- 
सूत्र में निम्न गाथा वरणित है-- 


“समावयंता वयणाशिधाया, कन्न गया दुम्मणिअं जरांति 
धम्मुत्ति किच्चा परमग्गसूरे, जिइंदिए जो सहई स पुज्जो ।। 


“कठोर बचनों के प्रहार कानों में पड़ने पर साधारण 
पुरुषों के मनोभावों को दुष्ट बना देते हैं, पर ऐसे बचनों के 
अभिघात को मुनि धर्म मान कर जो सहन करता है, ऐसा 
शुरवीर जितेन्द्रिय मुनि सवेदा पूजनीय है ।” 


हे मुनियों ! इस प्रसंग पर सूत्रकार विशेष रूप से लिखते 
हैं कि पवित्र मुनि को प्रत्यक्ष या परोक्ष, कभी किसी की निंदा 
नहीं करनी चाहिये । वैसे ही 'यह चोर है, यह बेकार है' ऐसी 
भाषा भी मुनि को नहीं बोलनी चाहिये। इस प्रकार से 
व्यवहार करने वाला सुनि सदा पूजनीय गिना जाता है। 


बैसे ही जैन मृति के लिये सर्वोत्म आ्राठ गुणों के बारे में भी 
उस सूत्र सें बर्णान किया गया है। जो गुण वर्तमान काल में 
किसी-किसी मुनि मे ही देखने में आते हैं । जब तक मुनि में ये 
आएठ गुण नहीं होते, तव तक मुति चारित्र धर्म के योग्य नहीं 
मिना जाता । ये झ्राठ गुरा निम्न प्रकार से हैं-- 


. अलुब्ध, 2. अकुहुक, 3. मायारहित, 4. अ्रपिशुन, 
5. अदीन वृत्ति, 6. प्रकुशल भावना को नहीं रखने वाला, 


6. दूसरों के आगे अपने गुणों का वर्णन नहीं करने वाला और 
8. अकौतुकी । 


]. भुनि को हमेशा किसी में भी लुब्ध नहीं होना चाहिये। 
आजकल कई मुनि भांति-भांति के विषयों में लुब्ध होते हैं 
जिससे उनके चारित्र दूषित होते हैं । कोई शिष्य लुब्ध, कोई 
द्रव्य लुब्ध, पदार्थ लुब्च, आहार लुब्ध, राग लुव्ध और कोई 
मान लुब्ध मुनि दिखाई देते हे । हे मुनि ! तुम खुद भी मान लुब्ध 
होकर पावागढ़ की रचना कराने को तैयार हुए थे । तुम्हारी 
मनोवृत्ति शुद्ध प्रश्नु भक्ति में न होकर उस बहाने से अपनी 
कीति बढाने में थी । पावापुरी की रचना हो, विदेशी श्रावक्त 
एकत्रित हों, बड़ा उत्सव हो और हजारों लोग वन्दन करने 
आवें, यही तुम्हारा उद्द श्य था। ऐसे उद्दश्य को लेकर तुम 
श्लावक के द्रव्य का व्यय करने को तैयार हुऐ थे । हे मुनियों ! 
अब तुम अपने इन विचारों को बदल कर शुभ परिणाम धारण 


करो । किसी भी विषय या पदार्थ में तुम्हें लुव्ध नहों होना 
चाहिये । 


2. जैन मुनि हमेशा अकुहुक होता चाहिये अर्थात्‌ उसे 
इन्द्रजाल आदि कौतुक में नहीं पड़ना चाहिये। मंत्र-तंत्र के 
प्रयोग कर ढोंग की वृद्धि नहीं करनी चाहिये । हे सुनियो ! 
वतेमान काल में यति (गोरजी) के अतिरिक्त अन्य संवेगी 


साथुओं में यह्‌ प्रयत्त दिखाई नहीं देता, यह अच्छी 
बात है ६ 


3. जैन मुनि को अमायी अर्थात्‌ निष्कपट होना चाहिये । 
यदि मुनि कपट रखकर अपने गुरु अथवा संघ से व्यवहार करे 
तो वहु अपने चारित्र से अ्रष्ट हुआ गिना जाता हैं। वतमान 
काल में कई मुनियों में यह दुगरु रा देखने में आता हूँ । कई 
मुनि कपट से गुरु और श्रावकों को धोखा देते हैं, गुरु से छिपा 
कर किसी को दीक्षा देने का प्रयत्न करते हैं, ऐसे प्रयत्न सर्वथा 
निदनीय हैं ! 


4. जैन मुनि को हमेशा अपिशुन होना चाहिये अर्थात्‌ 
उसे किसी की चुगली-निदा नही करनी चाहिये । वर्तमानकाल 
में यह दुराचार विशेष प्रवरतित है । एक मुनि दूसरे के दोष 
छूढ-हू ढ कर गुरु या श्लावक को बताते हैं और इस श्रकार 
दूसरे की लिदा करते हैं । यह प्रवृत्ति अत्यन्त तिरस्कार करने 
योग्य है । 


5. मुनि को दीनवृत्ति नहीं रखनी चाहिये | अपनी इच्छा 
के अनुसार कार्य सफल करवाने के लिये दूसरों की चापलूसो 
करना और अपनी दीनता चारित्र धर्म के विरुद्ध है। कई 
साधु पच्यास, गणी आदि शग्रन्य बड़े पद प्राप्त करने के लिये 
चापनूसो करते हैं और दीनता दिखाते हैं, यह बहुत ही 
धिक्कारने योग्य है । 


6. जेन मुनि को अकुशल भावना नहीं रखनी चाहिये । 
दूसरों से अपनी प्रशंसा करवाने की भावना आजकल बहुत 
बढ़ रही है। कई मुनि दूसरों से काव्य या दूसरे उपयोगी लेख 
आदि लिखवाकर उसे स्वत: लिखा बताकर शअ्रसिद्धि प्राप्त 
करते हैं, यह प्रवृत्ति बहुत ही अधर्म है । 


7. जैन सुनि को दूसरों के सामने अपने ग्रुरणों की प्रह्ंसा 
नहीं करनी चाहिये | आजकल यह दुराचार किसी-किसी मुनि 
में दिखाई देता है । कई मुनि अपनी प्रशंसा के पत्र श्रावकों से 
लिखवाकर अखवारों में या जैन मासिक पत्रिकाओं में छपवाते 


हैं और इसमें अपनी गौरवता मानते हैं, यह प्रवृति चारित्र 
धर्म को दुपित करने वाली है। 


8. जैन मुनि को कौतुक रहित होना चाहिये अर्थात्‌ 


नाटक, नृत्य, गायन आदि में उसे उत्सुकता नहीं दिखानी 
चाहिये । 


है सुनियो ! इत आठ गुणों को अपने हृदय में स्थापित 
करें और उसके अनुसार प्रवत्तंत कर अपने चारितन्र जीवन को 
सुधारने का प्रयत्त करें । इत आठ गुरों के विषय में शय्यंभव 


सूरि निम्न गाथा लिखेते हैं। इस गाथा को सर्वेदा कंठस्थ 
रखें -- 


“अलोलुए अक्कुहए अभ्रमाई, अपिसुरों आवि अदीरावित्ति । 
तो भावए नो वि अभा विश्वप्पा, अकोउहल्ले अ्रसया स॑ पुज्जो ।।' 


“अलोलुप, अकुहुक, अमायी, अपिशुन, अदीनवुत्ति, दूसरों 


से अपनी प्रशंसा न कराने वाला और कौतुक रहित ॒ हैसा 
मुनि सदा पूजनीय है ।” 


है मुन्तियो ! इस प्रसंग में सूत्रकार ग्रुरुका उपकार भी 
भी प्रदर्शित करते हैं श्रौर ऐसे गुरु को मान देने वाला शिष्य 


पूजनीय है, ऐसा कहते हैं। इस विषय में निम्न गाथा 
वश्ित है-- 


“जे सारितआ सययं मारयंति, जत्त ए॒ कन्न व निवेसयंति | 
ते माखए माणरिहे तवस्सी, जिइंदिए सच्चरए स पुज्जो |” 

“जैसे पिता अपनी पुत्री को युवा और गुण सम्पन्न बत्ता 
कर पति को सौंप देता है, वेसे ही जो ग्रुरुअपने शिष्य को 
सूत्राथ का जानकार बन्ताकर बड़े आचार्य पद में स्थापित कर 
देते हैं, ऐसे उपकारी गुरु को जो तपस्वीं, सत्यरत और 
जितेन्द्रिय शिष्य मान देता है, वह सदा पूजनीय 


हे मुनियो ! इसके साथ ही वहाँ पर मुनि के दूसरे गरुखों 
की भी प्रशंसा की गई है। इस विपय पर निम्न गाथा 
लिखी है-- 


“तेसि गरुरुणं ग्ुरासायराणं, सुच्चाणा मेहावि सुभासिश्राई । 
चरे गरिस पंचरए त्तिगुत्तो, चडकक्सायावगए स पुज्जो ॥* 


“गुणों के सागर ग्रुरु के परलोकोपकारी सुभाषित-उपदेश 
को सुनकर पांच महातन्नत धारी, तीन ग्रुप्ति युक्त और चार 
कषाय रहित मुनि को उसके अनुसार आच रण करना चाहिये । 
ऐसा बुद्धिमान सर्वेदा पूजनीय हैं ।”* 


इस गाथा के पश्चात्‌ विनय समाधि अ्रध्ययन के तीसरे 
उद्द श्य को समाप्त करते हुए शय्यंभव सूरि नीचे की अन्तिम 
गाथा लिखते हैं-- 


“गुरुसिह सययं पडिअरिश्र मुरिण, 
जिणमयतनिउणें अधभिगमकुसले । 
घुरिय रयमर पुरे कडं, 

भासुरमउल गईं वइ त्तिवेमि ॥।* 


“जो मुन्ति विधि पूर्वक गुरु की आज्ञा का पालन कर आगमों 
में प्रबीण बनता है, वह मुनि सेवा करने में कुशल बनकर पूर्वे 
में किये हुए आठ प्रकार के कर्मों के मल को दूर कर, ज्ञात 
ग्रौर तेैजमय अतुल सिद्धि रूप गति को प्राप्त करते हैं ।” 


है मुनियों ! इस विनय समाधि' अध्ययन के तीसरे उद्दे इय 
की अंतिम गाथा में सूत्रकार ने विनय पूर्वक ग्रुरकी अराधना 
करने वाले जैन मुनि को सिद्धि की प्राप्ति रूपी सहान फल की 
प्राप्ति होता कहा गया है। इस पर तुम्हें शिक्षा लेनी चाहिये । 


पहले, मुन्ति के आठ ग्रुणों का जो वर्णान किया गया हैं 
उसके अनुसार साधु को अपने गुणों की न तो स्वयं को प्रशंसा 
करनी चाहिये और न दूसरों से करवानी चाहिये | अपने गुणा 


की प्रशंसा करवाने के लिये ही तुम पावागढ़ आदि की रचना 
करवाते हो और लोगों की वाहवाही लूटते हो । यह रीति 
विल्कुल अनुचित है । धर्म के ऐसे उत्सव करवाने में देश काल 
का विचार करना चाहिये । वर्तेमान काल में श्रावकों की स्थिति 
विपरीत है। अधिकांश श्रावक समाज दुखी स्थिति में है 

ऐसे समय में श्रावक के द्रव्य का दुरुपयोग करना अर्थात्‌ श्रावक 
क्षेत्र की पुष्टि के लिये निकाले गय॑ द्रव्य का, किसी दूसरे अनु- 
पयोगी क्षेत्र में खर्च करने का आग्रह करता और करवाना, 
बिल्कुल गलत बात है। एक क्षेत्र की पुष्टि के लिये दूसरे क्षेत्र 
को नुकसान पहुंचाना धर्म विरुद्ध है। हे मुनियों ! भविष्य में 
कभी ऐसा दुराग्रह नहीं करोगे । तुम्हारी विद्या का उपयोग 
करो । तुम्हारे ज्ञान का दूसरों को लाभ दो। तुम्हारे जसे 
विद्वान गुरु के होते हुए तुम्हारे शिष्य मिथ्यात्तवियों के पास 
अध्ययन करें और उनको अपने विद्या गुरु की पदवी प्रदान 
करें, यह कैसी विपरीत बात है । इस वात का विचार कर 
तुम्हें स्वयं ही शिष्यों को पढ़ाना चाहिये । यदि प्रत्येक विद्वान 
मुनि अंपने शिष्यों को स्वयं पढ़ाने का भार उठाले तो प्रति बपं 
श्वावक वर्ग का बहुत बड़ा फायदा हो सकता है । प्रति वर्ष 
श्रावकों को झास्त्रियों को जो हजारों रुपया वेतन देना 
पड़ता है, उसकी बचत ही जाय । यदि इस धन की बचत न 
करनी हो तो भी उसे किसी दूसरे शुभ काम में खर्च किया 


जाय तो समाज को कितना फायदा होगा, इसका दीघंदृष्टि से 
छिचारर करना उअहिणे ५ 


“हे सुनियो ! अब मैं यहाँ से दूसरे स्थात्त पर जा रही हूं । 
तुम मेरे उपदेश को याद रख, उसके अनुसार आचररणत कर, 
आहंत धर्म को प्रकाशित करना । 


प्रवास (2) 


एक उपाश्चय में श्रावक वर्ग के सामने तीन मुनि बेठे थे। 
सवकी मुख-मुद्रा चिन्ता और ग्लानि से पूर्णा थी, जिससे चारों 
ओर अशांति फैली हुई थी । सब एक दूसरे का मुह ताक रहे 
थे। जैसे कोई भारी आपत्ति आ पड़ी हो, वैसा ही दृश्य था । 
उस वक्त वहाँ बेठे तीन मुनियों में से एक ने कहा, “चंद्र विजय * 
मैंने तुम्हें पहले ही कहा था कि ऐसे अनाधिकारी, अपरिपक्व 
और अल्प बुद्धि मनुष्य को साहसपूर्वक दीक्षा देना योग्य नहीं 
है, फिर भी तुमने दीक्षा दी, यह कितनी बड़ी भूल हुई । वद्र 
विजय ने नम्नता से कहा, “महाराज ! इसमें मेरा क्या दोष, इस 
बुद्धि विजय ने मुभसे शी घ्रता करवाई ।” बुद्धि विजय ने उच्च 
स्वर से कहा, “महाराज ! मुझे क्या खबर की ऐसा होगा, मैंने 
तो कभी यह सोचा भी नहीं कि यह मनुष्य ऐसा विपरीत कार्य 
करेगा । उसके विचार अच्छे थे, उसे संसार से वैराग्य है, ऐसा 
वह प्रदर्शित करता था, उसके ऐसे अच्छे परिणाम देखकर ही 
मैंने उसे दीक्षा दी थी। फिर उसके भाव वदल गये और उसने 
साधु वेष को छोड़कर गृहस्थ का वेष घारण कर लिया तो 
इसमें मेरा क्या दोष ? उसके कुकर्मो ने उसे संयम से भ्रष्ट कर 
दिया। चारित्र रूपी चितामणि को प्राप्त करके भो उस सूर्खे 
ने उसे फिर से गुम कर दिया, यह उसको अधमता है। हे 
महाराज ! भविष्य में ऐसे अज्ञानी सूखे श्रावक को कभी दीक्षा 
नहीं दूंगा । इस बार जो हो गया सो हो गया 7 


गुरु ने आक्षेप पूर्वक कहा, “बुद्धि विजय ! तुम्हें बार-बार 
क्या कहें ? तुम्हारे से ऐसी अनेक भूलें होती ही रहती हैं । दो 
वर्ष पहले भी एक श्रावक ऐसे ही दीक्षा लेने के बहाने से दो 
सौ रुपया लेकर भाग गया था। तुम्हारे रागी श्रावक ने तुम्हें 


चहुत तरह से सममाया फिर भी तुमने उसकी वात नहीं मानी 
और उसके घर से दो सौ रुपया सिकलवाया । एक मारवाड़ी 
ब्राह्यरा का लड़का दीक्षा लेने के बहाने से तुम्हारे पास आयी 
था, दीक्षा का मुह॒र्ते नककी हो गया था और दीक्षा के बरघोड़े 
(जुलूस) के लिये उसे अच्छे-प्रच्छे ग्राभूषण पहनाये गये थे । 
जिस दिन दीक्षा देनी थी उसको पहली रात पांच सौ रुपये के 
अाभूषण लेकर भाग गया था, यह बात क्या भूल गये १” 


शुरु के आलक्षेप को सुनकर बुद्धि विजय को क्रोध हो आया 
और क्रोधावेश में बोला, “गुरु महाराज ! वश करो। अधिक 
मत बोलो । मैं आपका सूख शिष्य हूं, मैं वार-बार भूल करता 
हूँ । आप स्वयं बड़ हैं, आप तो कभी भूल करते ही नहीं | अब 
क्षमा करें। आपकी सारी वात मैं जानता हूं । यदि आप 
अधिक बोलेंगे तो मुझ आपका भेद भी प्रकाशित: करना 
पड़ गा ।” उस समय चंद्र विजय ने टेका दिया, “महाराज ! 
यह बुद्धि विजय ठीक कहता है । दूसरों के छिद्रों को प्रकाशित 
करना और अपने छिद्रों को ढंकना यह तो अनीति है । आपके 
भी ऐसे कई छिद्र मुझ भी मालूम हैं । आप स्वयं जो काम 
करते हैं, वेसा काम तो हम कभी भी नहीं करते ।” 


अपने शिष्यों के ऐसे वचन सुनकर गुरु को भी क्रोध हो 
आया उन्होंने उच्च स्वर में कहा, “मूर्ख श्षिष्यो ! यह क्‍या 
कह रहे हो । जरा विनय रखो । मेरे कोन से दोष तुम जानते 
हो ? संघ के लोगों के सामने तुम ऐसी झूठी बात कहते हो, यह 
तुम्हारी बहुत ही नीचता है । स्वयं दूषित हुए, इसलिये दूसरों 


को भी दूषित करना, इससे तुम्हारा कुविचार स्पष्ट मोलूस 
हा जाता हैं | तुम कितना भी झूठ बोलो, मेरे ये विश्वसनीय 


और रागी श्रावक कभी भी तुम्हारी बात नहीं माच सकते । 


वे अच्छी तरह जानते हैं कि उनके गुरु कभी भी दुराचार का 
सेवन नहीं कर सकते और तुम झूठे हो ।” 


_ एस धकार जब दो-तोन बार झूठे कहा, तब क्रीधी स्वाभाव॑ 
वाल चन्द्र विजय को शोर भी गुस्सा झा गया । उसने ऋधा- 


बेश में कहा, “महाराज ! तुम्हारे से तो हम अच्छे ही हैं। 
हम तो संसार का त्याग करने के बहाने से आने वाले लोगों 
से ही ठगे जाते हैं, पर ग्रापकी तरह जानबूम कर व्यर्थ के काम 
नहीं करते । हमने श्रावक्तों के घर से जो भी धन खर्चे करवाया 
होगा, वह हमारे स्वार्थ के लिये नहीं, पर दूसरों के स्वार्थ के 
लिये करवाया, पर आप तो अपने सम्बन्धियों को मदद दिल- 
वाने के लिये श्रावकों का धन खर्च करवाते हो, यह तो अधिक 
खराब है । दो वर्ष पहले आपने एक भाई को विधवा श्राविका 
के पास से पांच सौ रुपये दिलवाये थे । फिर गये वर्ष इसी 

गाँव में से आपके एक दरिद्र भाई को दो सो रुपये दिलवाये थे । 
थोड़ो दिन पहले आपने अपने एक मामा को पचास झपये के 
कपड़ों दिलवाये थे | वे रुपये इस संघ में बैठे श्रावक अमोलख- 
जी ने दिये थे, उनसे पूछ लीजिये ) हे महाराज ! इसके अ्रति- 
रिक्त भी आपको कई ऐसी बाते हैं जिन्हें कहते में भी लज्जा 
आ्राती है । इसलिये आप तो चुप होकर बैठिये । ज्यादा बोलने 
में आपको फायदा नहीं है |” 


चन्द्र विजय के वचन सुनकर गुरुजी निस्तेज हो गये । उनके 
मुंह पर छार्म की पते जम गई | फिर भी अपने गोरव को 
कायम रखने के लिये उन्होंने कहा, “चंद्र विजय ! बहुत हो 
गया, अब अधिक बोलने की आवश्यकता नहीं । वित्तीत शिष्य 
का धर्म गुरु के दोष बताना ठीक नहीं है। जाओ, अरब तुम 
इस उपाश्रय से चले जाओ । तुम्हारे जैसे श्रविनीत शिष्य के 
साथ रहने की मेरी इच्छा नहीं है ।” चंद्र विजय ने उत्तर दिया, 
“महाराज, मैं उपाश्रय से क्‍यों जाऊ ? उपान्षय क्या झापका 
है? यह तो संघ का है। अगर संघ कहेगा तो मैं चला 
जाऊँगा ।” उसके उपयुक्त वचन सुतकर गुरु महाराज ने संघ 
के आगेवानों से कहा, “सेठो ! इस अविनीत साधु को यहाँ से 
जाने को कहो | यह इस उपाश्नय को छोड़कर चला जावे, 
नहीं तो अच्छा नहीं होगा ।” गुरुजी को आ्राज्ञा सुनकर सेठियों 
ने चंद्र विजय से कहा, “महाराज ! आप उपाश्चनय से चले जाइये 
क्योंकि आपने गुरु का अविनय किया है । ऐसा सुनते ही संघ 


के दो अन्य आगेवान श्रावक जो चंद्र विजय के रागी थे, जोर से 
बोल पड़ , “चंद्र विजय महाराज उपाश्चय से बाहर क्‍यों जायें? 
यह उपाश्नय किसी अमुक एक साधु के लिये तो नहीं बनवाया 
गया है । इसमें तो सभी साधुश्ों को रहने का अधिकार है 
फिर यह उपाश्रय संघ का है और हम भी संघ के सदस्य हैं ।'' 


इस प्रकार पक्षापक्ष, कोलाहल और मारामारी तक की 
नौबत आ गई | उस वक्त अदृइय रही दीक्षाकुमारो ने सोचा 
कि इस लड़ाई का काररा मेरे इस समाज में ही है | इन चंद्र 
विजय और बुद्धि विजय ने किसो तरुण श्रावक्र को बिना पूर्ण 
वैराग्य के दीक्षा दी होगी । बाद में उसके भाव बदल जाने से 
उसने साधु वेष छोड़कर फिर से गृहस्थ वेप धारण कर लिया 
होगा । इसी से यह तुफान उठा है। अतः: इन मुनियों को 
अवध्य शिक्षा देनी होगी । यह सोचकर महादेवो दीक्षाक्रुमारी 
ने निम्न गाथा का उच्च स्व॒र में उच्चारण किया-- 


“विणए सुए अर तवे, आयारे निच्च॑ पंडिआझ्ा । 
अभिरामयंति अप्पाणं जे भवंति जिइंदिया ॥॥” 


इस गाथा की ध्वनि सुनते ही सब चकित हो गये । एका- 
छक कोलाहल शांत हो गया और उनके नेत्र, चारों तरफ 
आवाज के कारण को खोजने लगे। थोड़ी देर वाद महादेवी 
सबके बीच में प्रकट हुई । 


दीक्षाकुमारी ने मेघ की भांति ग्रम्भीर गर्जेन करते हुए 
कहा, 'सुनियों और श्रावको | ज्ञांत रहिये । वेकार हल्ला क्‍यों 
मचा रहे हैं । तुम्हारे कोलाहल का कारण कया है, उस पर 
जब गहत विचार करोगे तब तुम्हें निशुचय ही सालूम होगा 
कि इसका का ररणा  प्रमाद और अज्ञान है | ये सुनि वीर प्रभु 
की परंपरा के अनुयायी हैं, वे प्रमाद से अपने आचार को भूल 
गये हैं। और ये श्लावक जो कि चतुरविध संघ के मुख्य अंग है, 
वे भज्ञानांधकार में आ पड़ हैं, जिससे रागांध होकर मुनियों के 


दोष को नहीं देखते और उन्हें उत्तोजन देकर उनके दोपों की 
वद्धि करदे हैं। अत: इस प्रमाद और अज्ञान के कारणशा से ऐसे- 
ऐसे श्रनाचार आहंत धर्म की पवित्र भावना में प्रकट होन 
लगे है । 


आहंत भक्त मुनियो और गृहस्थो ! तुम अपने पूर्व काल 

का स्मरण करो । प्राचीन ऋषियों के वंशज कैसे दक्ष ओर 
दीघे-टप्टि होते थे ” कोई गृहस्थ श्रावक जब दीक्षा लेने को 
तैयार हाता तब वे दक्ष पुरुष उसकी शारीरिक और मानसिक 
शुद्धि का अथवा उसकी द्रव्य और भाव शुद्धि का पहले विचार 
करते थे । जब उस अधिकारी पुरुष को चारित्र दिया जाता, 
तब चतुविध संघ की साक्षी से यह पवित्र क्रिया सम्पन्न का 
जाती । 'यह दीक्षा लेने वाला पूर्ण रूप से उसका भ्रधिकारो 
है' ऐसा जब ग्रुरु-मुख से साबित हो जाता तभो चतुविध संघ 
उसका वेष परिवर्तित करता । यद्यपि उसी के अवुकरण में 
अ्रभी भी किसी-किसी समय यह कार्य चतुविध संघ की साक्षी 
से होता है, पर उसमें भी दीक्षार्थी अधिकारी है या नहीं. ऐसा 
कुछ नहीं देखा जाता। मात्र गुरु के वचतों कोहाँ महा 
मिलाते हुए यह कार्य सम्पन्न हो जाता है। इसमें भी कई 
दीक्षाएं तो युप्त रूप से हो जाती हैं । कोई भाग कर, कोई 
अन्य नगर में जाकर और कोई बलपुर्वक साधु का वेष धारण 
करके साधुओं के संघाड़े में शामिल हो जाता है। ऐसी अवि- 
चारित दीक्षा लेने वाला पुरुष चारित्र के कठिन मार्ग पर 
कंसे चल सकता है ? कंसे उसे निभा सकता है ? ऐसे अधि- 
कारी गृहस्थ चारित्र लेकर अनेक प्रकार से धर्म की तनिदा 
करवाते हैँ । कोई इन्द्रियों के वश में विषयों का सेबन करते हैं 

कोई गृहस्थ के सहवास में रागी बनते हैं, कोई पूर्व के यूहस्थ 

सम्बन्धियों की मदद करवाते हैं, कोई स्वच्छन्द होकर संघ में 

खटपदठ कराते हैं, कोई संघाड़े में पूट पैदा कराते हैं, कोई 

संवेगी के रूप को छोड़कर दूसरे रूप को ग्रहण करते हैं और 

कोई साधु वेष को छोड़कर गृहस्थ का वेष धारणा कर लेते हैं । 

अतः चारित्र देने के पहले मुनि को बहुत ही सावधानी पूर्वक 


दीक्षार्थी की जांच करनी चाहिये। अनधिकारी पुरुष यदि 
ऐसा करे तो उससे इतना अफसोस नहीं होगा जित्तना अधि- 
कारी पुरुष को ऐसा करने पर होता है । ऐसे अश्रधिकारी पुरुष 
भी दीक्षा लेने के बाद प्रमाद वश अपने आचार की पुस्तकें पढ़ने 
में आलस्य करते हें, जिससे वे अनाचार में पड़ जाते हैं। जो मुति 
श्रच्छी विद्या प्राप्त कर विद्वान्‌ बने हुए हैं वे भी 'दशवैकालिक' 
और 'अआचारांग' जैसे अपने आचार के ग्रन्थ नहीं पढ़ते और 
पढ़कर उसका मनन नहीं करते, जिससे वे अपने शुद्ध श्राचार 
से घिमुख होते हैं । 


इस प्रकार कहने के वाद जब दीक्षाकुमारी चुप हुई तव 
वरिष्ठ मुनि ने वित्तय पूर्वक कहा, “महादेवी ! हम पर करुणा 
कर इस गाथा का अर्थ हमें सुनाइये ।* 


मुनियों की नम्र वाणी सुनकर दीक्षाकुमारी के हृदय में 


उनके प्रति कुछ लग्न उत्पन्न हुई, अत: उसने शांत स्वर से 
निम्त उपदेश दिया-- 


“हे मुनियों ! थोड़ी देर पहले यहां जो कोलाहल हो रहा 
था उसे सुनकर और उसके कारण पर विचार कर भेरे मन में 
खाया कि यदि लोगों को इस कोलाहुल का कारण समसक में 
आवे, तो फिर से ऐसी घटना न घटे । उस वक्त मेरे हृदय में 
'दशवेकालिक' सूत्र के विनय समाधि' नामक नौवें अध्ययन के 
चौथे उ्ूं श्य की गाथा याद ञ्रा गई जो थोड़ी देर पहले मैंने 
तुम्हें अदृश्य रहकर सुनाई है । उस गाथा का अर्थ यह है कि 
जो मुत्ति विनय, श्र्‌त, तप और चारित्र में पंडित वबतकर अपनी 
आत्मा को उसमें जोड़ते हैं. वे सच्चे जितेन्द्रिय हैं |” 


है मुनियों ! इस गाथा के शुद्ध अर्थ पर विचार करें । जब 
त्तव तक चुम विनय, श्र्‌ त, तप और आचार में पंडित नहीं बचते, 
तक तुम जितेन्द्रिय नहीं कहला सकते । ऐसे जितेन्द्रिय पुरुषों 
के हृदय में विनय, श्र्‌त्त, तप और आचार के माहात्म्य का 
प्रकाश हो जाता है । जब उनके हृदय में इन चारों का सच्चा 


प्रकाश हो जाता है. तब वे किसी भी पुरुष की मनोवृत्ति को 
सच्ची परीक्षा कर सकते हैं । जिस पुरुष में शुद्ध विनय, शास्त्र 
का तुद्ध ज्ञान, वाह्य और आशभ्यंतर तप में रुचि और मूल गुरा 
आदि श्राचार का पालन करने में प्रीति हो ऐसे पुरुष को वे 
चारिच्र का अधिकारी मानते हैं और उसे दीक्षा देने को इच्छा 
रखते हैं । जब तक विनय, तप, शास्त्र और आचार पालने को 
शक्तियां या उत्साह उसमें दिखाई न दें, तब तक उसे संयम के 
मार्ग का पथिक नहीं बनाते, क्योंकि ऐसा पुरुष चारित्र के 
अधिकारों नहीं है । जब ऐसे अ्रनधिकारी को कुछ भी परीक्षा 
किये विना दीक्षा देते हैं, तब वह चारित्र का निर्वाह नहीं कर 
सकता । 


चालू प्रसंग में मुझे कहना पड़ेगा कि जिस पुरुष को तुमने 
साहस कर के दीक्षा दी है, वह पुरुष किसो भी प्रकार चारित्र 
का अधिकार नहीं था, इसीसे उसने साधु के वेष को छोड़कर 
फिर से भगृहस्थ का वेष धारण किया | यह घटना अपने सना- 
तन पवित्र धर्म की निंदा करवाने वाली घटी है। जिसे सुनकर 
अनेक मिथ्यात्वी लोगों को अपने पवित्र धर्म की निदा करने 
का काररा मिलेगा । 


हे मुनि ! भविष्य में अरब कभो भी ऐसा साहस न करें। 
हान्रत लेने को तैयार श्रावक की सर्व प्रकार से परीक्षा करें 
ओर बह विनय, तप, शास्त्र और झाचार के पालन में कितना 
उत्साही है. इसकी पूरों जांच करें । ऐसा करने से तुम्हारे ढवारा 
प्रदत्त चारित्र का त्याग करने में कोई समर्थ नहीं होगा जिससे 
कि ऐसा धर्म निदक कलह हो । 


है मुनियो ! जरा सोचो, अनाधिकारी मनुष्य को दीक्षा देने 
से दूसरे भी कई दोष उत्पन्न होते हैं। जब वह साधु गृहस्थ का 
वेष पहनकर अ्रष्ट हुआ तभी आपके बीच में कलह उत्पन्न 
हुआ । शिष्य ने गुरु की मर्यादा का लोप किया | इन चंद्र 
विजय और बुद्धि विजय ने बिनय का त्वाग किया । गुरु ने 


शिष्य के प्रति और शिष्य ने गुरु के प्रति तिरस्कारपूर्णा वचन 
कहे । संघ के गृहस्थों ने भी उसमें भाग लिया और धर्म की 
निदा हो, ऐसा अनुचित कलह उत्पन्न हुआ । यह बिपरोत 
घटना किस लिये घटी? मान्न एक अ्रष्टाचार के प्रसंग 
से ही तो । यदि वह मुन्ति अ्रष्टाचारी नहीं हुआ होता तो ऐसा 
अनुचित प्रसंग क्‍यों पेदा होता ? इस पर से तुम्हें यह शिक्षा 
लेनी चाहिये कि किसी भी श्रावक को उसके गुण तथा शील 
की परीक्षा लिये विना दीक्षा नहीं देनी चाहिये । 


है मुनियों ! तुम्हारे आपसी कलह के प्रसंग में मैंने अ्रभी 
जो परस्पर विपरीत और अनाचार को प्रदर्शित करने वाले 
वचन सुनते हैं, उससे मुझे बहुत अफसोप हो रहा है । तुम्हारे 
दोषों को जावकर मेरी श्रन्तरात्मा दग्ध हो रही है | ओह ! 
वतलेमात काल में जैन सुनियों में कैसे-केसे दोप प्रविष्ट कर गये 
हैं? आये धर्मों में सर्वोत्तम मिने जाने वाले जैन मुनि शिष्य 
लोभ के वशीसूत होकर योग्यायोग्य पुरुष का विचार किये 
बिना, छूप कर श्रनेक प्रकार की मदद देते हैं और उसका 
लाभ उठाकर अनधिकारी पुरुष श्रावकों के धन का दुरुपयोग 
करते हैं। इससे इस संसार पर बेराग्य होने के स्थान पर 
संसार पर अधिक प्रीति होती है और अपने संबंधियों को मदद 
दिलवाने में श्रावकों के धन का जो दुरुपयोग होता है, वह 


कसा धर्म ? वेराग्य के स्थान पर यह्‌ कंसी राग दशा या 
दुर्देशा है ? । 


दीक्षाकुमारी बोली, हे मुनियों ! जो गाथा मैंने तुम्हें सुनाई 
थी, वह 'दशवेकालिक सूत्र के विनय समाधि नामक नौंवें 
अध्ययन के चौथे उदं दय की गाथा है । उस उपयोगी अध्ययन 


के चौथे उहूइुय का पूर्ण उपदेद देने की सेरो इच्छा है, अत 
तुम सावधान होकर सुतो । 


दीक्षाकुमारी के वचन सुनकर मुनि प्रसन्‍त हो गये और 


कहा, 'वर्मेश्तरी । इस उपयोगी अध्ययन का उपदेश देने की 
कंपा कीजिये | 


ध्ुनियों की प्रार्थना को स्वीकार कर दीक्षाकुमारी ने कहा, 


“हे मुनियो ! विनय समाधि चार प्रकार की है, विनय 
समाधि, श्रूत समाधि, तप समाधि और गझ्ाचार समाधि | 
इन चार प्रकार की समाधि में चरित्र धर्म का पूर्ण स्वरूप श्रा 
जाता है । वस्तु से भात्मा का जो हित हो उसे समाधि कहते हैं । 
विनय से आत्मा का हित करना विनय समाधि । शास्त्र से 
आत्मा का हित करना श्रुत समाधि | तप से आत्मा का हित 
करना तप समाधि और आचार के पालन द्वारा आत्मा का हिंत॑ 
करना आचार समाधि । इस प्रकार पृथक-प्रथक अर्थ प्रदर्शित 
किये गये हैं । 


जो मुनि विनय, श्र्‌ त, तप, और आचार में पंडित हो, वही 
जितेंद्रिय है । जब तक विनय, तप, शास्त्र और आचार में 
पांडित्य प्राप्त न हो श्र्थात्‌ इन चारों वस्तुओं का स्वरूप 
यथार्थ रूप से न समझा हो, तब तक, जितेंद्रियपन प्राप्त नहीं 
हो सकता । 


हे मुनियो ! इसमें से प्रथम विनय समाधि के भी चार 
प्रकार हैं। () गुरु किसी कार्य के लिये प्रेरणा करे, उस 
समय ग्रुरु के बचन सुनने की इच्छा करना विनय समाधि का 
प्रथम प्रकार है। (2) गुरु जिस तरह कहे, उसे बराबर सम- 
भनता यह दूसरा भेद है । (3) सिद्धांत में कहे अनुसार क्रिया 
कर श्र्‌त ज्ञान को सफल करना यह विनय समाधि का तीसरा 
भेद हुआ । (4) "मैं सबसे उत्कृष्ट साधु हुं इस तरह की आत्म 
प्रशंसा नहीं करता यह विनय समाधि का चौथा प्रकार है । 
इस विषय पर सुत्रक[र॒ त्तिम्त गाथा कहते हैं-- 


“पेहेइ हिझ्लाणु सासरां, सस्सूसइ त॑ च॒ घपुणो अहिडिढिए । 
न य माणमएरणा मज्जई, विशयसमाहि आययडिढ्ए | 


अर्थात्‌ “मोक्षार्थी साधु अपने ग्रुरुू आचार्य से इस लोक व 
परलोक में हितकारी उपदेश सुनने की इच्छा रखता है । उस 


उपदेश को अच्छी तरह समझता है और समभकर उसके शअनु- 


सार आचररा करता है, फिर भी विनय समाधि के सम्बन्ध 
में घमंड नहीं करता ।* 


हे मुनियों ! ये चार प्रकार की बिनय समाधि तुम अपने 
लक्ष्य में रखो और उसके अनुसार प्रवर्तत कर अपने चारित्र 
जीवन को सफल करने का प़्यत्त करो । इन चतुरविध घिनय 
समाधि के अनुसार प्रवत्तेन कर मुनि अपने गुरु से बहुत लाभ 
प्राप्त कर सकते हैं, जिससे उनका इस लोक और परलोंक में 
हित साधन होता है । है अनगारो ! अपने शास्त्रों में विनय 
समाधि के लिये इतना लिखा है, फिर भी प्रमादी मुनि उस 
तरफ दुर्लक्ष्य रखते हैं, यह बहुत हीं श्रफतोस की बात है | गुरु 
का विनय करना चारित्रधारी मुनि का प्रथम कर्त्त व्य है क्योंकि 
मुति अपने चारित्र का निर्वाह गुरुकी खदद से ही कर सकता 
है | गुरु की सेवा कर उनकी प्रसन्नता प्राप्त करना, मुनि का 
पहला कत्तव्य है । वर्तमान काल मे कितने ही मुनि इस 


कत्त व्य को भूल जाते हैं, इससे उनका हमेशा अध:पतन 
होता है । 


है मुनियों ! आजकल कितने ही गम्रुनि मान ग्रप्त करने की 
इच्छा से अध्ययन करते हैं । ऐसी इच्छा से पढ़कर साक्षर बना 
हुआ साधु फिर अहंकार में बहक जाता है, यह चारित्र गुर के 
बिल्कुल विपरीत है । कितने ही घमंडी साधु विद्या के अहंकार 
से गुरु या अन्य बड़े साधुप्रों को कुछ भी नहीं समभतते तथा 
कई बार उनका अ्रनादर भी करते हैं, ऐसी छ्ुद्र वृत्ति वाले 
साधुओं का जब श्रावक सम्मान करते हैं, तब उन्तमें और अधिक 
घमंड आजाता है | इस प्रकार की प्रवृत्ति करने वाले साधुओं 


में श्रुत समाधि का उत्तम गुण नहीं होता, वे अपने चारित्र 
को दृषित करते हैं । 


. “मैं पढ़ लिख कर एकाग्र चित्त वाला बतू गा ऐसी इच्छा 
से पढ़ना श्र्‌त समाधि का दूसरा प्रकार है। वतंमान काल में 


कई साधु इस उत्तम हेतु को भूल जाते हु । चित्त की एक्राग्रता को 
छोड़कर इस संसार के फंदे में पड़ने को तैयार होते हैं, यह बहु 
ग्रफसोस की बात है । ज्ञान का फल है चित्त को एकाग्र करना, 
इस महाफल को छोड़कर आजकल कितने ही साधू विद्या भिमानी 
बनकर गणी, झाचाये, प्यास और प्र०्तेक की पदवियें लेने 
को तैयार होते हैं और उस उत्तम पद का उपयोग गलत तरीके 
से करते है, जिससे उनमें विशेष अश्विमान जाग्रत होता है। 
यह अभिमान उस उन्मत्त मुनि को दुराचार की तरफ प्रवृत्त 
करता है । 

“मैं शास्त्र का अभ्यास कर अपनी आत्मा को धर्म में 
स्थापित करू गा ऐसे शुद्ध हेतु से ज्ञानाभ्यास करता चाहिये । 
ऐसे विचार से अध्ययन करना श्र्‌त समाधि का तीसरा प्रकार 
है। आजकल इस हेतु को भुला दिया गया है | अभ्यास करते 
वाले मुनि अ्रत्य मुनियों को पराभूत कर अ्रपना गौरव बढ़ाना 
चाहते हैं, यह कैसा अनुचित कार्य है? अभ्यास से अपनी 
श्रात्मा को धर्म में स्थित करने के स्थान पर उल्टे अधर्म में 
स्थित करते हैं। हे मुनियो ! तुम्हें इस वात को अधिक लक्ष्य 
में रखना चाहिये । तुम्हारी आत्मा चारित्र गुर को प्राप्त 
हुई है, उस गुर को छोड़ दूसरे दुराचार में उसे स्थापित 
करना कसी विपरीत बात है ? शिष्य मृ डने और मान प्राप्त 
करने के तुच्छ लोभ में तुम अपने निर्मल स्वरूप को भूल 
रहे हो । 


में श्पनी आत्मा को धर्म में स्थिर कर अपने अन्य शिष्यों 
को भी धमे में स्थिर करूगा” ऐसी इच्छा से अ्रभ्यास करना 
श्र.त समाधि का चौथा प्रकार है। हे मुनियो ! आजकल 
कितने ही मुतियों का इस उत्तम प्रकार के प्रति दुर्लक्ष्य है । 
गुरु और शिष्य एक दूसरे का हित नहीं चाहते । ग्रुरुकी शुभ 
इच्छा को शिष्य अश्युभ मानता है। हे मुनियो ! तुम्हें इस 
श्रूत समाधि के पवित्र हेतु की तरफ सावधान रहना चाहिये 
और जिस प्रकार इस पवित्र हेतु का पालन हो सके, उसी 
प्रकार का प्रवर्तत करना चाहिये | 


इस श्र्‌त समाधि के चार प्रकारों को बताते हुए महोपकारी 
हाय्यंभव सूरि ने निम्न स्मरणीय गाथा कही है-- 


“ज्ञाराम्ेगग्गचित्तो अ, ठिश्लो अ ठावई परं। 
सुआरि अर अहिज्जिता, रश्नो सुग्रसमाहिए ॥ 


अर्थात्‌ जो एकाग्रचित्त होकर ज्ञान श्राप्त करे, ज्ञान में 
स्थिर होकर अन्य को ज्ञान में स्थिर करे और नाना प्रकार के 


श्रृवत का अध्ययन करे, वह श्रत समाधि में तत्पर गिना 
जाता है । 


है मुनियों ! तीसरी तप समाधि भी चार प्रकार की है । 
जो इस लोक के लिये लब्धि प्राप्त कर इस लोक के कार्य सिद्ध 
करने के लिये तपस्या न करे, तो वह तप समाधि का पहला 
प्रकार है । यदि कोई मुनि लोक के फल प्राप्त करने के लिये 
किसी प्रकार की तपस्या करता है तो वह तप समाधि से अष्ट 
गिना जाता है। जो ब्रह्मदत की तरह परलोक के लिये 
तपस्या न करे तो यह तप समाधि का दूसरा प्रकार है । यदि 
कीति, वर्स और स्तुति के लिये तपस्या न करे तो यह तप 
समाधि का तीसरा प्रकार है, और यदि कर्म निर्जरा के अतिरिक्त 
अन्य किसी भी हेतु से तपस्या न करे तो यह तप समाधि का चौथा 
प्रकार कहाता है । है सुनियो ! तपस्या के इन चारों प्रकारों को 
ध्यात से रख कर तपस्या करता छुद्ध धर्म है। इस पवित्र हेतु 
को ध्यान सें रखे बिता जो तपस्या करते हैं, वह सब चुथा 
परिश्रम ही है। इस विषय में ग्रन्थकार निम्न गाथा कहते हैं-- 


“विविह गरुरए तवो रए निच्च भवइई निरासए निज्जरड्ढिए । 
तवसा घुरणाइ पुराण पावगं, जुत्तो सया तव समाहिए ॥।” 


अर्थात्‌ जो विविध प्रकार के तप करते हुए इस लोक में 
किसी प्रकार के फल की प्राप्ति की आज्ञा नहीं रखता, जो 
निर्जरार्थी तप द्वारा पूर्वक्ृत पुराने पापों को दूर करता हैं और 
नये पापों को नहीं वांधता, ऐसा तप समाधियुक्त कहलाता है । 


कई साथु इस उत्तम हेतु को भूल जाते हैं। चित्त की एकाग्रता को 
छोड़कर इस संसार के फंदे में पडने को तैयार होते हैं, यह बहु 
अ्रफसोस की वात है । ज्ञान का फल है चित्त को एकाग्र करना, 
इस महाफल को छोड़कर श्राजकल कितने ही साधू विद्या सिमानी 
बनकर गणी, आचार्य, प्यास और प्रण०्तंक की पदवियें लेने 
को तैयार होते हैं और उस उत्तम पद का उपयोग गलत तरीके 
से करते हे, जिससे उनमें विशेष अ्रभिमान जाग्रत होता है। 
यह अभिमान उस उन्मत्त मुनि को दुराचार की तरफ प्रवृत्त 
करता है । 

“मैं शास्त्र का अभ्यास कर अपनी ग्रात्मा को धर्म में 
स्थापित करू गा” ऐसे शुद्ध हेतु से ज्ञानाभ्यास करना चाहिये । 
ऐसे विचार से अध्ययन करना श्रत समाधि का तीसरा प्रकार 
है । आजकल इस हेतु को भुला दिया गया है । अ्रभ्यास करने 
वाले मुनि अन्य मुनियों को पराभूत कर अपना गौरव बढ़ावा 
चाहते हैं, यह कैसा अनुचित कार्य है? अभ्यास से अपनी 
आ्रात्मा को धर्म में स्थित करने के स्थान पर उल्टे अध्वर्म में 
स्थित करते हैं। हे मुनियो ! तुम्हें इस बात को अधिक लक्ष्य 
में रखना चाहिये। तुम्हारी आत्मा चारित्र गुण को प्राप्त 
हुई है, उस गुणा को छोड़ दूसरे दुराचार में उसे स्थापित 
करता कैसी विपरीत बात है ? शिष्य मू डने और मान प्राप्त 
हे के चुच्छ लोभ में तुम अपने निर्मल स्वरूप को भूल 
रहे हो । 


मैं अपनी आत्मा को धर्म में स्थिर कर अपने श्रन्य शिष्यों 
को भी धर्म में स्थिर करूगा” ऐसी इच्छा से अभ्यास करना 
श्रूत समाधि का चौथा श्रकार है। हे मुनियो ! आजकल 
कितने ही मुनियों का इस उत्तम प्रकार के प्रति दुलक्ष्य है । 
गुरु और शिष्य एक दूसरे का हित नहीं चाहते | ग्रुरु की शुभ 
इच्छा को शिष्य अद्युभ मानता है। हे मुतियों ! तुम्हें इस 
श्रूत समाधि के पवित्र हेतु की तरफ सावधान रहना चाहिये 
और जिस प्रकार इस पवित्र हेतु का पालन हो सके, उसी 
प्रकार का प्रवर्तत करना चाहिये । 


इस श्रत॒ समाधि के चार प्रकारों को वताते हुए महोपकारी 
शय्यंभव सूरि ते लिम्न स्मरणीय गाथा कही है-- 


“नाशमेगग्गचित्तो अ, ठिशो श्र ठावई परं। 
सुआरि अ अहिज्जिता, रश्लो सुअसमाहिए ॥” 


अर्थात्‌ जो एकाग्रचित्त होकर ज्ञान प्राप्त करे, ज्ञान में 
स्थिर होकर अन्य को ज्ञान में स्थिर करे और नाना प्रकार के 
शत का अध्ययन करे, वह श्रत समाधि में तत्पर गिना 
जाता है। 


है मुनियो ! तीसरी तप समाधि भी चार प्रकार की है । 
जो इस लोक के लिये लब्धि प्राप्त कर इस लोक के कार्य सिद्ध 
करने के लिये तपस्या न करे, तो वह॒ तप समाधि का पहला 
प्रकार है। यदि कोई मुनि लोक के फल प्राप्त करने के लिये 
किसी प्रकार की त्तपस्या करता है तो वह तप समाधि से अणष्ट 
गिना जाता है। जो ब्रह्मदतत की तरह परलोक के लिये 
तपस्या न करे तो यह तप समाधि का दूसरा प्रकार है । यदि 
कीति, वर्ण और स्तुति के लिये तपस्या न करे तो यह तप 
समाधि का तीसरा प्रकार है, और यदि कर्म निर्जरा के अति रिक्त 
अन्य किसी भी हेतु से तपस्या न करे तो यह तप समाधि का चौथा 
प्रकार कहाता है । है मुनियो ! तपस्या के इन चारों प्रकारों को 
ध्यान में रख कर तपस्या करना शुद्ध धर्म हैं। इस पवित्र हेतु 
को ध्यान में रखे बिना जो तपस्या करते हैं वह सब वथा 
परिश्रस ही है। इस विषय में ग्रन्थकार निम्त गाथा कहते है 5 
“विविह गुण तवो रए सिच्चं भवइ निरासए निज्जरड्हिए । 
तवसा घुणइ पुराण पावर्ग, जुत्तो सया तब समाहिए ॥” 


अर्थास्‌ जो विविध प्रकार के तप करते हुए इस लोक में 
किसी प्रकार के फल की प्राप्ति की आज्ञा नहीं रखता, जो 
निर्जरार्थी तप द्वारा पूर्वेक्ृत पुराने पापों को दूर करता है और 


नये पापों को नहीं वांधता, ऐसा तप समाधियुक्त कहलाता है | 


चौथी आचार समाधि भी चार प्रकार की है। . इस 
लोक के लिए मूल गुण आदि आचार न करे, 2. परलोक के 
लिये आचार न करे, 3. कीरति, वर्ण, शब्द और प्रशंसा के लिये 
ग्राचार न करे, और 4. अरिहंत प्रश्चु द्वारा प्ररूपित मिर्द्धांत 
में वशित हेतु के सिवाय आचार न करे । ये आचार समाघध्रि 
के चार भेद हैं। अर्थात्‌ मोक्ष-हेतु के अतिरिक्त अन्य किसी 
भी प्रकार के हेतु के बिना आचार का पालन करने से मुनियों 
का चारित्र विशेष रूप से प्रकाशित होता है। है मुतनियों ! 
वर्तेमान काल में कितने ही साधु अपनी कीति बढ़ाने या प्रशंसा 
प्राप्त करने के लिये चारित्राचार का पालन करते हैं, यह 
बिल्कुल आगम-विरुद्ध है। महोपकारी सूत्रकार ने आचार 
समाधि के लिये निम्न गाथा कही है-- 


“जिशवयणरए अतितिणी, पडिपुन्नायइ माययद्धिए । 
आयार समाहि संबुडे, भवइई यदंते भावसंधए” ॥। 


अर्थात्‌ जो मुनि जिन भगवान द्वारा कहे हुए आगमों के 
विषयों में श्रनु रक्त हैं, जो बार-बार कढ्ढ वचन नहीं कहते, 
जो आञागम ज्ञान से परिपूर्ण हैं, मोक्षार्थी हैं, इन्द्रियों और मन 
को वह में रखने वाले हैं और जो अपनी श्रात्मा को मोक्ष के 
समीप ले जाने वाले हैं, ऐसे साधु आचार समाधि में तत्पर 
होते हैं । 


हे सुनियो ! इस प्रकोर विनय, तप, क्षूत और आचार 
समाधि को संपादन कर तुम अपने चारित्र को निर्मल करो | 
इन चारों समाधि के उत्तम गुणा जब आपके हृदय में स्थापित 
होंगे, तब श्राप ऐसा कलह कभी नहीं करेंगे और त फिर झापके 
निर्मल हृदय में ऐसे हलके विचार ही पैदा होंगे । 


हे घुनियों ! इन चार समाधि का सम्पादन कर आप अपने 
चारित्र के उत्तम फल को प्राप्त न कर सकेंगे । इस विषय में 
सूत्रकार नौवें “विनय समाधि” अध्ययन की अंतिम दो गाथायें 
खत है 
लिखते हैं-- 


“अभिगम चतरो समाहिओ, सुविसुद्धों सुसमाहि म्प्पग्री । 
विउल हि सुहावहं पुणो, कुब्बद श्र सो पयखिमप्पणों 


जो सुत्ति विनय, श्रूत, तप और आचार इन चार समा- 
धिर्ओं को प्राप्त कर मन वचन और काया से पत्रित्र होते ह 
तथा सत्तर प्रकार के संगम में स्थिर रहते हैं, वे मुनि अपना 
विपुल हितकारी सुख प्राप्त करते हैँ और अपनी श्रात्मा को 
कुशल स्थान--मोक्ष की तरफ प्रेरित करते हैं । 


जाइ मरणाओ्री मुच्चइ, इत्वथथं च चएइ सब्बसों। 
सिद्ध वा हृवइ सासए, देवे वा अ्रप्परए महड्दिए त्तिवेमि ।। 


इन चार समाधियों को प्राप्त करने वाला मुन्ति जन्म-मरग 
से मृक्त होता है। जिससे नरक और तिर्थच को गति प्राप्त 
होती है, उसका सब प्रकार से त्याग करते हैं, फिर आाश्वत 


सिद्ध होते हैं अ्रथवा अ्ल्पकाम विकार रहित म्हाद्धक देवना 
बनता है । 


हे मुनियो ! इस प्रकार इन गाथाओं के भावार्थ को ध्यान 
में रख कर तुम अपने मुनि जीवन को उच्चस्तर में स्थिर 
करो । यदि तुम्हें अपने चरित्र को सफल करना हो तो इस 
तोवें (विनय समाधि' अ्रध्ययन का विश्वेप अ्म्यास कर सर्वदा 
उसका मनन करो । महोपकारी शब्यंभव सूरिने सर्व मनि 
डल के उद्धार के लिये इस महासूत की प्ररूपणा की है जिसमें 
श्राइत-वाणी को गूथा है, जिससे सर्व आर्य भूमि के मुनि- 
मंडलों के लिये महान्‌ उपकार है। हे मुनियो ! इस कलह को 
शत कर अपने कत्त व्य में संलग्न हो चारित्र के उच्च प्रबंतन 
में तत्पर हो अपने अनगार जीवन को साथेकर करो | श्रव मेरी 
यहाँ से अ्चास करते की इच्छा है ।” इतना कहकर बह महा- 
देवी सभी श्रावकों और मूनियों की दृष्टि से अह्दय हो शरे 


चौथी झाचार समाधि भी चार प्रकार की हैं। 4. इस 
लोक के लिए मूल गुरा आदि आचार न करे, 2. परलोक के 
लिये आचार न करे, 3. कीर्ति, वर्ण, शब्द और प्रशंसा के लिये 

चचारन करे. और 4. अरिहुंत प्रधु ह्वारा प्ररूपित सिद्धांत 
में वरिन हेतु के सिवाय आचार न करे । ये आचार समाधि 
के चार चेद हैं। अर्थात्‌ मोक्ष-हेतु के अतिरिक्त अन्य किसी 
भी प्रकार के हेतु के बिना आचार का पालन करने से मुनियों 
का चारित्र विच्वेष रूप से प्रकाशित होता है | है म्ल॒नियों ! 

तमान काल में कितने ही साथु अपनी कीर्ति बढ़ाने या प्रचंसा 
प्राप्त करते के लिये चारित्राचार का पालन करते हैं. यह 
बिल्कुल आगम-विरुद्ध है। महोपकारी सूत्रकार ने आचार 
समाधि के लिये म्तिम्त गाथा कही है-- 


की 





| 'जिरशावयरपर र्‌ अतितिरो, पडिपन्नायइ साया ए्‌ 
आझायार समाहि संबुडे, भवह यदंते भावसंधए 


अर्थात्‌ जो सुनि जिन भगवान द्वारा कहे हुए आममों के 
विषयों में अनु रक्त हैं, जो बार-बार कदु वचन नहीं कहते, 
जो आयसम ज्ञान से परिपूर्ण हैं, मोक्षार्थों हैं, इन्द्रियों और मन 
को वच्ञ में रखते वाले हैं औ्लौर जो अपनी आत्मा को मोक्ष के 
समीप ले जाने वाले हैं, ऐसे साधु आचार समाधि में तत्पर 
ह््‌। 


/॥ 
] 
|! 


हें मुनियो ! इस प्रकोर विनय, तप, श्रूत और झाचार 
समाधि को संपादन कर तुम अपने चारित्र को निर्मल करो । 
इन चारों समाधि के उत्तम गुण जब आपके हृदय में स्थापित 
हागभ, तब आप एसा कलह कभी नहीं करेंगे और न फिर झापके 
निर्मल हृदय में ऐसे हल्के विचार ही पैदा होंगे । 


सुनियों ! इत चार समाधि का सम्पादत कर झाप झपने 
चारित्र के उत्तम फल को प्राप्त न कर सकेंगे । इस वियय में 


सूत्रकार नौवें “विनय समाधि' अध्ययन की अंतिम दो गाथायें 
लखते 





/3॥ 


“झमिगम चउरो समाहिश्रो, सुधिसुद्धो सुसमाहि अप्पग्नो । 
विउल हिआं सुहावहं पुरो, कुब्बइ अ सो पयखेमप्पणो 


जो मुनि विनय, श्रूत, तप और आचार इन चार समा- 
धिग्नों को प्राप्त कर मन वचन और काया से पवित्र होते हैं 
तथा सत्तर प्रकार के संयम में स्थिर रहते हैं, वे मुनि अपना 
विपुल हितकारी सुख प्राप्त करते हैं और अपनी आत्मा को 
कुशल स्थान--मोक्ष को तरफ प्रेरित करते हैं । 


जाइ मरणाओ मुच्चइ, इत्थथं च चएड सबव्वसों । 
सिद्ध वा हवइ सासए, देवे वा अप्परए महडिढए त्तिवेमि ।। 


इन चार समाधियों को प्राप्त करने वाला मुनि जन्म-मरण 
से मुक्त होता है। जिससे नरक और तिय॑च की गति प्राप्त 
होती है, उसका सर्वे प्रकार से त्याग करते हैं, फिर शाइवत 
सिद्ध होते हैं अथवा अल्पकास विकार रहित मह॒द्धिक देवता 
बनता है !। 


है मुनियों ! इस प्रकार इन गाथाओं के भावार्थ को ध्यान 
में रख कर तुम अपने मुनि जीवन को उच्चस्तर में स्थिर 
करो । यदि तुम्हें अपने चारित्र को सफल करना हो तो इस 
नोवें विनय समाधि अध्ययन का विशेष अम्यास कर सर्वदा 
उसका मनन करो । महोपकारी शब्यंभव सूरि ने सर्व॑ मत 
मंडल के उद्धार के लिये इस महासूत्र की प्ररूपणा की है जिसमें 
आहँत-वाणी को गूथा है, जिससे सर्व आये भूमि के म॒नि- 
मंडलों के लिये महान्‌ उपकार है। हे म॒नियो ! इस कलह को 
शांत कर अपने कत्त व्य सें संलग्न हो चारित्र के उच्च प्र्वंतन 
में तत्पर हो अपने अनगार जीवन को सार्थक करो | श्रव मेरी 
यहाँ से अवास करने की इच्छा है ।” इतना कहकर वह महां- 
देवी सभी श्रावकों और सुनियों को दृष्टि से अद्ृश्य हो गई । 


प्रवास (१3) 


नर्मल जल वाहिनी नदी के तट पर सुन्दर शहर वसा 
हुआ था जिसमें जैन प्रजा अधिक मात्रा में थी । जैन प्रजा की 
बस्ती में तीन उपाश्रय और दो पोषधशाला थीं । उसी के पास 
साध्वियों के लिये एक छोटा उपाश्रय था, जिसमें साब्वियां 
नियमित रहती थीं । 


एक शांत उपाश्नय में दस साधु ठहरे हुए थे। उनमें से 
एक वृद्ध मुनि सब से वरिष्ठ थे | दूसरे नौ मुनि उनके उपाश्चय 
में रहने वाले थे । नौ में से चार मुनि वृद्ध मुनि के शिष्य थे । 
अन्य पांच मुन्ति शिप्यों के शिष्य थे | इस प्रकार शिष्य-प्रशिष्यों 
के परिवार के साथ वे वृद्ध मुनि उस उपाश्चय में ठहरे हुए थे । 
धनवान श्रावकों को अपने भक्त बनाकर वे अपना आत्म-गौरव 
बढ़ाने का प्रयत्वन कर रहे थे । 


एक समय दसों मुनि उपाश्चय में एकन्रित होकर विचार- 
विनिमय कर रहे थे। वरिष्ठ मुनि उच्च आसन पर बैठे थे 
ओर उनके समक्ष दूसरे मुनि अपने योग्य स्थानों पर बैठे थे उस 
वक्त ब्रिष्ठ मुनि को उतके एक शिष्य ने नम्नता से कहा, 
“महाराजजी ! कल किस मुनि को योग वहन कराने की इच्छा 
है? वरिष्ठ मुनि ने उत्तर दिया, “मेरी इच्छा ऐसी है कि 
सुमति विजय के शिष्य क्षमा विजय और देव विजय के शिष्य 
सुर विजय और तुम्हारे गुरुमाई विनोद विजय, इन तीनों को 
योग वहन करवाना है और उत्तरोत्तर आगे बढ़ाकर अच्छे पद 
पर लाना है । 


वरिष्ठ मुनि के विचार सुनकर उनके मुख्य शिष्य दया- 
विजय ने कद्ध होकर कहा, “महाराजजी ! आप बड़े हैं, अतः 


आपको क्‍या कहें, पर इस बात में स्पष्ट पक्षपात है, क्योंकि 
भेरे शिष्य पद्म विजय को योग वहन कराना चाहिये । वह योग 
चहन करे में भली प्रकार शक्ति संपन्न है । फिर मैं तो आपका 
मुख्य शिष्य हूं, इससे मेरे शिष्य को लाभ देता ही चाहिये 7 


वरिष्ठ मुनि ने हंसते हुए कहा, “दया विजय तू बड़ा होकर 
इस पर सोचता क्‍यों नहीं ? तेरा शिष्य पद्म विजय विल्कुल 
अयोग्य है। उसे तो अभी प्रत्याख्यात करता भी नहीं आता । 


ऐसे श्रयोग्य मुनि को योग वहन करवा कर अच्छा पद कंसे 
प्रदान किया जा सकता है ? 


दया विजय उच्च स्वर में बोला, “महाराजजी ! यदि आप 
योग्य-श्रयोग्य का विचार करें तो दूसरे कौन से मुनि योग्य हैं ? 
सुमत्ति चिजय के शिष्य क्षमा विजय मुश्किल से पंच प्रतिक्रमण 
तक पढ़े है । देव विजय के शिष्य सुर विजय कितने पढ़े हैं, यह 
तो हम अच्छी तरह समभते हैं । मेरा गुरु भाई विनोद विजय 
तो ऐसा बुद्धिभात है कि प्रत्येक चातुर्मास में शास्त्री के पास 
सुबोधिका पढ़ता हैं। जब ऐसे मृनियों को आप योग वहन 


करवाते हैं, तब मेरे शिष्य पद्म विजय को क्‍यों योग बहन नहीं 
करवाते ? 


वरिष्ठ मुनि ने म्लान होकर कहा, “दया विजय, तेरी बात 
ठोक है, पर तेरे शिष्य पद्म विजय से वे अच्छे हैं। फिर तेरा 


शिष्य पद्म विजय थोड़ा अहंकारी और अविनीत भी है । उसते 
एक बार ग्रे भी जवाब दिया था ।॥” हु - 


वरिष्ठ मुन्ति के बचन सुनकर पद्म विजय बोला, “महा- 
राजजी ! जब मैं आपके सामते वोला था तब मेरी तबियत 
ठीक नहीं थी । फिर आपने भी मुझे वहुत कठोर चचन कहे 
थे । फिर भी मैंने उस समय आपसे क्षसा मांगी थी । उस बात 


को त्तो आज काफी समय बीत चुका है। इस समय उस बात 
का कर मुझे योग वहंच नहीं करवाना बहुत ही अयोग्य 
बात है।” * 


वरिष्ठ मुनि ने उच्च स्वर से कहा, 'पद्म विजय अधिक 
मत बोल ! मेरे सामने तुके एक शब्द भी नहीं बोलना चाहिये । 
मैं कौन हूं, इसका विचार कर । मेरी जैसी इच्छा होगी वैसा 
करू गा । यदि तू मेरी आज्ञा का उल्लंघन करेगा तो तुक्क 
संघाडा से अलग कर दू गा । 


वरिष्ठ मुनि के वचन सुच्कर पद्म विजय चुप हो गया । 
पर उसके गुरु दया विजय के हृदय में क्रोध आ गया, उसने 
भृकुटि चढ़ाकर गुरु से कहा, “महाराजजी ! मर्यादा में रहें । 
नहीं तो आपकी प्रतिष्ठा भंग होगी । मुझ आपकी कोई आाव- 
इयकता नहीं है । यदि आप साथ नहीं रखेंगे तो मैं विहार 
कर दूसरी जगह चला जाऊंगा। मेरे इस शिष्य पद्म विजय 
को यदि भुकरे योग करवाना होगा तो मुझे दूसरे योग 
वाहक मिल जायेंगे। तुम्हारे जैसे श्रन्यायी और पशक्षपाती 
गुरु के साथ रहने से तो अन्य संघाड़े के साधु के साथ रहता 
अधिक अच्छा रहेगा । जिस घर में सांप रहता हो, वह घर 
अपना हो तो भी उसे छोड़ देना चाहिये । 


दया विजय के उपयुक्त बचन सुनकर वरिष्ठ मुनि को 
अधिक गुस्सा आ गया। क्रोधावेश में उन्होंने कहा, “अरे 
अविनीत साधु जा, यहां से चला जा | तेरे जैसे अरयोग्य मुत्ति 
को साथ में रखने की मेरी इच्छा नहीं है। तेरे जैसे अविनीत 
शिष्य का भुरु बनने में भीहार्म श्राती है। जा, हमारे इस 
उपाक्षय से दूर हो, मैं तेरे मलिन म्‌ृह को नहीं देखना 
चाहता ।” ' 

गुरु के कठोर वचन सुनकर दया विजय को और भी क्रोध 
चढा । वह खड़ा होकर बोला, “महाराज ! आप क्‍या समभते 
हैं ? मेरी इच्छा होगी तो जाऊ गा, नहीं तो आप तो मुके नहीं 
निकाल सकते । यह उपाश्नय कोई आपका नहीं है, इस पर 
पूरे संघ का अधिकार है और मैं भी संघ का एक सदस्य हूं ।” 


दया विजय के वचन सुनकर वरिष्ठ मुनि ने दूसरे मुनियों 
के सामने देखा तो सब मुनि दया विजय के पक्ष में हो गये । 


यह सब दृश्य पवित्र दीक्षाकुमारी ने अहृर्य रहकर फिरते- 
फिरते इस नगर के उपाश्नय में प्रविष्ट होकर देखा । जब सब 
झुति इकटद्ु होकर दया विजय के पक्ष में हो गये तब महादेवी 
से अह्य रहुकर गाथा कही-- 


"हत्थसंजए. पायसंजये, वायसंजये संजइंदिए । 
अज्भपरए सुसमहिश्रप्पा, तत्तत्थं च विश्वाणाइ जे स भिक्‍खू ॥। 


इस ध्वनि को सुनते ही सभी मुनि चकित हो गये । उनमें 
से किसी ने भी इस गाथा का अर्थ नहीं समभझा। वे सश्रांत 
होकर चारों ओर देखने लगे । इतने में ही दीक्षाकुमारी प्रकट 
होकर उनके समक्ष खड़ी हो गई । उसक्ती दिव्य और तेजस्वी 
सूत्ति को देखकर वे सब विचार में पड़ गये | थोड़ी देर भय- 
भीत होकर वे स्तव्ध हो गये । ज्ञानवल से मुनियों के मन की 
बात जानकर दीक्षाकुमारी ने उच्च स्वर में कहा, “अरे 
सुनियों ! यह क्‍या कर रहे हो ! जैन सुनि कभी भी ऐसा 
अनुचित कार्य नहीं करते । तुम्हें हमेशा शांति रखनी चाहिये । 
शांति शौर समता यही तुम्हारा शुद्ध स्वरूप है । जैन मुनियों 
के उपाश्चय में ऐसा कलह हो, यह तो बहुत ही अफसोस को 
वात है। तुम्हारे शांत स्वरूप भें ऐसा प्रचण्ड क्रोध दिखाई 
नहीं देता चाहिये। जैन मुनियों के हृदय में ज्ञांत रस का 
अमृतमय प्रवाह बहता रहता है, वहां तो क्रोध रूपी अश्नि 
प्रज्ज्वलित हो ही नहीं सकती । कहां शांति और कह ऋोध ? 
ह उपाशक्षय की पवित्र भूमि किसलिये है ?यह शांतिमय संयम 
धर्म की आराधना के लिये है, यह कोई अपविन्र युद्ध भूमि नहीं 
है। ऐसी पवित्र भूमि पर निवास करने वाले जैन मुत्ति कभी 
ऐसी कठोर वारसमो नहीं वोल सकते और न किसी चारित्रधारी 
सुनि यर हमला करने की तैयारी ही कर सकते हैं। ऐसा 
अपकृत्य करते हुए तुम्हें शमे आनी चाहिये । ः 


हे मुनियो ! मुझे देख कर तुम चकित हुए होगे । तुम्हारे 
कपाय युक्त मन सेरे अदुभ्भुत स्वरूप को देखकर सआंत बने 


होंगे । अत्त: मुझे अपना स्वरूप तुम्हें बताना चाहिये। मैं 
दीक्षाकुमारी नामक वीर धर्म की एक देवी हूं । वर्तमान काल 
में तुम्हारे जैसे विपरीत छ्वृत्ति करने वाले जैन मुनियों को 
शिक्षा देने के लिये ही मेरा अवतार हुआ है । जो मुनि मेरी 
शिक्षा को मान्यकर, स्वधर्म में चलेंगे, उन्हें मैं अ्रच्छी तरह 
रखू गी और जो उद्धत होकर मेरी शिक्षा का श्रनादर करेंगे, 
उनके शरीर से मैं अपना स्वरूप वापस खींच लूगी । 


दीक्षाकुमारी के भयोत्पादक वचन सुनकर वे दसों मुनि 
भय से आकुल-व्याकुल हो गये । उनमें से वरिष्ठ मुनि ने 
मन्द स्व॒र में नम्रता से कहा, “धर्म-माता ! आपका स्वरूप हम 
पहचान गये हैं । आपके दिव्य दर्शन से हम पवित्र हुए । 
महेश्वरी ! हमारे अपराध क्षमा कर हमारा उद्धार करिये। 
आपके जेसे उत्तम शिक्षक के बिना हम सब उन्मत्त हो गये हैं 
ओर अपने परम पवित्र चारित्र धर्म को भूल गये हैं | हे धर्म 
माता, हमें उत्तम बोध देकर हमारे अज्ञान को दूर करिये । आपके 
स्वरूप के प्रभाव से ही हमें संसार में मान प्राप्त होता है । 
वर्तमान काल के प्रभाव ने हमें हरा दिया है, उसने हमें 
नस्तेज, अबोध और मूर्ख बना दिया है। हे दयालु देवी ! 
ऐसे कठिन समय में आप हमारी रक्षा करें । दुष्ट दुराचार के 
पाश में फंसे हुए हमें बचाइये ।” 


मुतियों के नम्न वचन सुनकर दीक्षादेवी शांत होकर बोली, 
“मुनियों ! थोड़ी देर पहले मैंने तुम्हें जो गाथा सुनाई थी 
उसका अर्थ तुम समझे या नहीं ? ” 


वरिष्ठ मृत्ति ने उत्तर दिया, “महादेवोी ! इस गाथा का 
अर्थ हमारी समझ में नहीं आया क्योंकि हमारा अभ्यास बहुत 
कम है ॥7 


दीक्षाकुमारी---/ तुमने कहां तक अभ्यास किया है और 
तुम्हारा नाम कया है ? 


वरिष्ठ मुनि--'मैरा वाम विवुध विजय पन्यास है । ये सव 
मेरे शिष्प-प्रशिष्य हैं । पंचप्रतिक्रमण, जीवविचार, नवतत्व, 
दंडक तथा संघयणी आदि का मैंने अच्छा श्रभ्थास किया है ।* 


दीक्षाकुमारी--“तुम संस्कृत भाषा जानते हो या नहीं ? 
विवुध विजय--संस्छत में चंद्रिका का श्रारम्भ किया था, 


बज 


पर अच्छे शास्त्रियों का योग नहीं बैठने से वह पूरा न हो 
सका ।” 


दीक्षाकुमारी--तुमते चंद्रिका का आरम्भ कहां पर किया 
था, और अच्छे शास्त्रों का योग कहां नहीं मिला ?” 


विदुध विजय--“जब मैं अपने गुरु के पास था तब मैंने 
चंद्रिका का अभ्यास उनके पास ही प्रारम्भ किया था, पर 


उनके अन्य प्रवृत्तियों में व्यस्त होने से मेरा अभ्यास बन्द 
हो गया ।* 


दीक्षाकुमारी-- तुम्हारे गुरु कौनसी अ्रवृत्तियों में 
व्यस्त थे” । 


विवुध विजय--उन्होंने किसी गृहस्थ के पुत्र को उसके 
माता-पिता की आज्ञा बिना दीक्षा दे दी, जिससे उस गृहस्थ ने 
उनके विरुद्ध न्यायालय में प्राथना-पत्र दिया था, इसी से भांव 
का सब संघ उनके विरुद्ध हो गया था । इस प्रवृत्ति के कारण दे 
मुझे चंद्रिका का अभ्यास नहीं करा सके। फिर मैं किसी 
शास्त्री को ढूढने लगा पर चंद्रिका का अभ्यास कराने वाला 


कोई शास्त्री नहीं मिल सका, जिससे मेरा अभ्यास बन्द हो 
गया ।” 


दीक्षाकुमारी-- तुम्हारे इन शिष्यों को क्या अभ्यास है?” 


विदुध विजय--' मेरे इन शिण्यों में सब को थोड़ा-थोड़ा 
श्रभ्यास है । इस सुमति विजय ने चंद्रिका की पंचसंधि पूर्ण 
की है और नव स्मरण का पाठ उसे कंठस्थ है । यह देव विजय 


होंगे । गत: मुझे अपना स्वरूप तुम्हें बताना चाहिये | मैं 
दीक्षाकुमारी नामक वीर धर्म की एक देवी हूं । वर्तमान काल 
में तुम्हारे जैसे बिपरीत प्रवृत्ति करने वाले जैन मुनियों को 
शिक्षा देने के लिये ही मेरा अवतार हुआ है । जो मुनि मेरी 
शिक्षा को मान्यकर, स्वधर्मम में चलेंगे, उन्हें में अ्रच्छी तरह 
रखू गी और जो उद्धत होकर मेरी शिक्षा का श्रनादर करेंगे, 
उनके शरीर से मैं अपना स्वरूप वापस खींच लूगी । 


दीक्षाकुमारी के भयोत्यादक वचन सुनकर वे दसों मुन्ति 
भय से आकूल-व्याकुल हो गये । उनमें से वरिष्ठ मुनि ने 
मन्द स्वर में नम्नता से कहा, “धर्म-माता ! आपका स्वरूप हम 
पहचान गये हैं। आपके दिव्य दर्शन से हम पवित्र हुए। 
महेश्वरी ! हमारे अपराध क्षमा कर हमारा उद्धार करिये ) 
आपके जैसे उत्तम शिक्षक के बिना हम सब उनन्‍्मत्त हो गये हैं 
और अपने परम पवित्र चारित्र धर्म को भूल गये हैं । है धर्म 
माता, हमें उत्तम बोध देकर हमारे अज्ञान को दूर करिये | आपके 
स्वरूप के प्रभाव से ही हमें संसार में मान प्राप्त होता है । 
वर्तमान काल के प्रभाव ने हमें हरा दिया है, उसने हमें 
निस्तेज, अबोध और सूर्खे बना दिया है। है दयालु देवी ! 
ऐसे कठिन समय में आप हमारी रक्षा करें । दुष्ट दुराचार के 
पाश में फंसे हुए हमें बचाइये ।* 


मुनियों के नम्न वचन सुनकर दीक्षादेवी शांत होकर बोली, 
“मुन्तियो ! थोड़ी देर पहले मैंने तुम्हें जो गाथा सुनाई थी 
उसका अर्थ तुम समझे या नहीं ? 


वरिष्ठ मुत्ति ने उत्तर दिया, “महादेती ! इस गाथा का 
अर्थ हमारी समम में नहीं आया क्‍योंकि हमारा अभ्यास बहुत 
कम है 


दीक्षाकुमारी--तुमने कहां तक अ्रभ्यास किया है और 
तुम्हारा नाम क्या है १” 


वरिष्ठ मुनि--मेरा नाम विदुध विजय पन्यास है | ये सब 
मेरे शिष्य-प्रशिष्य हैं। पंचप्रतिक्रमरा, जीवविचार, नवतत्व, 
दंडक तथा संघयरगी आदि का मैंने अच्छा अ्रभ्यास किया है ।* 


दीक्षाकुमारी--“तुम संस्कृत भाषा जानते हो या नहीं ? 


विवुध विजय--संस्क्ृृत में चंद्रिका का आरम्भ किया था, 
प्र अच्छे श्ास्त्रियों का योग नहीं बैठने से वह पूरा न हो 
सका 


दीक्षाकुमा री--“तुमने चंद्विका का आरम्भ कहां पर किया 
था, और अच्छे शास्त्रों का योग कहां नहीं मिला ?” 


विबुध विजय---“जब मैं अपने गुरु के पास था तब मैंने 
चंद्रिका का अभ्यास उनके पास ही प्रारम्भ किया था, पर 
उनके अन्य प्रवृत्तियों में व्यस्त होने से मेरा अभ्यास बन्द 
हो गया ।” 


दीक्षाकुमारी--तुम्हारे ग्रुद कौनसी त्रवृत्तियों में 
व्यस्त थे । 


विबुध विजय---/उन्होंने किसी गृहस्थ के पुत्र को उसके 
माता-पिता की आज्ञा बिना दीक्षा दे दी, जिससे उस गृहस्थ ने 
उनके विरुद्ध न्यायालय में प्राथना-पत्र दिया था, इसी से गांव 
का सब संघ उनके विरुद्ध हो गया था । इस प्रवृत्ति के कारण वे 
मुझे चंद्विका का अभ्यास नहीं करा सके। फिर मैं किसी 
शास्त्री को ढूढने लगा पर चंद्रिका का अभ्यास कराने वाला 


कोई शास्त्री नहीं मिल सका, जिससे मेरा अभ्यास बन्द हो 
गया ।” 


दीक्षाकुमारी-- तुम्हारे इन शिष्यों को क्या अभ्यास है?! 


विदुध विजय--'मेरे इन शिष्यों में स 
अभ्यास है। इस सुमति विजय ने चंद्रिक 
की है और नव स्मरख का पाठ उसे कंठर 


बको थोड़ा-बोड़ा 
। की पंचसंधि पूछ 
थ है । यह देव विच्छ 


बहुत बढ़ने योग्य है, पर उसे बहुत काम है जिससे पढ़ने का 
समय ही नहीं मिलता ।” 


दीक्षाकुमारी--'मुनि के साधु बनने के वाद क्‍या काम 
हो सकता ? काम तो संसारी का होता है, साधु को तो ज्ञान, 
ध्यात और सेवा ही काम है ।” 


विवुध विजय--“हां, यह बात ठीक है, साधु को संसारी 
जसा काम तो नहीं होता, पर साधुपन से सलग्न कितना ही 
काम होता । उसे मेरी सेवा करने में ही अधिक समय लग 
जाता है ।” 
प्र 


दीक्षाकृमारी--इतने सारे मुनियों के होते हुए तुम्हारी 
सेवा का सारा भार उसी पर क्‍यों है ? ” 


विवुध विजय--महादेवी ! मेरे सब शिष्यों में वह बहुत 
ही समझदार और मेरी इच्छा को जानने वाला है । मु 
कौनसी वस्तु चाहिये, आहार कैसा चाहिये और मुझे किस प्रकार 
साता प्राप्त हो, यह सव बात अकेला दिग्विजय ही जानता है। 
इसके अतिरिक्त कोई भी युप्त बात करनी हो या कोई सलाह 
मशविरा करना हो तो वह उसी के साथ हो सकती है। अथवा 
मेरी तरफ से विदेश में कुछ पत्र-व्यवह्मार करना हो तो वह 
भी दिग्विजय ही करता है । इससे यह साधु बुद्धिमाव होकर 
भी पढ़ नहीं सका ।” 


दीक्षाकुसारी--'अरे मोहित मुनि ! तुम्हारे मुह से यह 
वृत्तांत सुतकर मेरा अफसोस और बढ़ा है । तुमने अपने पवित्र 
जीवन को विपरीत मार्म में लगाया है। तुम्हारी यह प्रवृत्ति 
अनगार होकर भी सागार (गृहस्थ) जेसी है । तुम पांच महा- 
ब्रतधारी और सावद्य कम का त्याग करने वाले हो । तुम्हारे 
जैसे मुनि को ऐसी प्रवृत्ति केसे शोभा दे सकती है ? तुम्हारी 
सेवा करने के लिये एक विशेष व्यक्ति चाहिये, यह कसी घिरुद्ध 
बात है ? फिर तुम्हें पत्र व्यवहार की. भी क्‍या आवश्यकता है? 


तुम्हें गुप्त बात या सलाह करने की क्या आवश्यकता ? यह सब 
तो संसारी गृहस्थ के कार्य हैं । साधु के योग्य नहीं । है मुन्ति ! 
तुम अपने इस शिष्य के ज्ञान में अंतराम वे हो । अब ऐसा 
अनुचित काये मत करना । फिर मुझे तुम्हें कहना है कि तुम 
खपने इन शिष्यों को यौगवहुन करवा कर गरिण पनन्‍्यास आदि 
के पद देने को तत्पर हुए हो, यह तुम्हारी बड़ी भूल है। जब 
लक सब प्रकार की योग्यता प्राप्त न हुई हो, तव तक गशणिण या 
पन्‍्यास पद देना शासन का उपहास कराना है । पंच प्रतिक्रमणा 
भी पूरे शुद्ध न आते हों और व्याकरण में पंच-संधि तक का 
ज्ञान न हो ऐसे मुनि को योगवह॒व॒ करा कर पन्यास पद दे देना 
बहुत अनुचित है । 


है मुनियों ! मेरे हारा कथित सरल गाथा का अर्थ भी तुम 
में से कोई नहीं जानता और ऐसे साधुझी को तुम उत्तम पद देने 
के लिये योग वहन करवाने को तैयार हुए हो, यह बहुत ही 
्रफसोस ही बात है । इतना ही नहीं, तुमने स्वयं भी तो उस 
गाथा का अर्थ नहीं समझा है, जिससे कि तुम स्वयं पन्यास 
बनकर दूसरों को -पन्यास बनाने में समर्थ हो सको । यह कसा 
साहस, कैसा अविचार और कैसी तुच्छ वृत्ति है ? है अनगारो! 
तुम्हारे जैसे साधुओं को तो अवश्य हो दंड देना चाहिये ।” 


दीक्षाकुमारी के उयु क्त वचत सुनकर मुनि खेद पूर्वक नीचा 
मुह कर खड़ हो गये । उनके हृदय में बहुत ही लज्जा उत्पन्न 
हुई । थोड़ी देर बाद वरिष्ठ पनन्‍्यासजी ने मंद स्वर में कहा, 
“धर्म माता क्षमा करें! भव से इस प्रवृत्ति का मैं त्याग करता हूं । 
वर्तमान काल के विपरीत्त प्रज्नात्र से मैं ऐसे अनुश्चित आच रणा में 
संलग्न हो गया था। मेरी मनोवुत्ति पर अहंकार, अवितय औरः 
अनाचार की समलिन छाया पड़ी है और में सन्‍्मार्ग का उल्लंघन 
करते को तैयार हुआ । मलिन छाया से हमारी बुद्धि जड़ हो 
गई। महेश्वरी, कृपा कर हमें उस पूर्वोक्त गाथा का ग्र्थं सम- 
फाइये और हमारे हृदय में से अनाचार को दूर करने के लिये 
उत्तम उपदेश दीजिये । हमारे हृदय परचाताप से परिपूर्ण हुए 


हैं और हमारी मनोवृत्ति पश्चातापरूपी अग्नि से दग्ध हो रही 
है। है क्षमाकर्त्नी महादेवी ! हमारे घोर अपराध को क्षमा कर, 
हमें उपदेश दीजिये । हम आपके आश्चित हैं। श्राश्चित को 
शररा देना महात्माओं का धर्म है | 


वरिष्ठ मुनि की ऐसी हीनतापूर्णो वाणी सुनकर दीक्षा- 
कुमारी ने दया पूर्वक कहा, “है मुनियों ! तुम्हारे मन के शुभ 
परिणाम देखकर मुझे संतोष हुआ । भझब सावधान होकर 
पूर्वोक्त गाथा का अर्थ सुनो-- 


“जो मुनि हाथ-पांव चलाने में सावधावी रखता है, वचन 
बोलने में सावधानी रखता है, सब इन्द्रियों को वश में रखता 
है, अपने आत्मा के गुणों को हृढ़ रखता है और सूत्र और श्र्थ 
को ठीक तरह से जानता है, वह सच्चा साधु है ।” 


हे मुनियो ! इस गाथा के अ्रथे का विचार करें। प्रत्येक 
जैन मुति को मन, वचन और काया से संयरमित होकर रहना 
चाहिये ! इस समय तुम गुरु-शिष्य जो अघटित बोल रहे थे 
ओर योग वहन की क्रिया में पक्षपात कर रहे थे तुम्हारा यह 
ग्राचरण मुनि धर्म के एकदम विरुद्ध था। मुनि के मु ह से ग्रघटित 
वचन निकलने ही नहीं चाहिये। उसके साथ ही किसी को 
जोर से पकड़ना या खींचना जैसी हाथ-पांव की क्रिया भी नहीं 
होनी चाहिये । 


हे मुनियो ! जैन मुनि को अपनी आत्मा के गुरों में हढ होना 
चाहिये, ऐसा इस गाथा में दिखाया गया है । इसका भावार्थ 
यह है कि जैन थुनि को ज्ञानादि बढ़ावा चाहिये अर्थात्‌ विद्या, 
विनय, विवेक झादि जो उत्तम ग्रुण हैं, उनका संपादन करना । 
आगम की ऐसी आज्ञा होने प्र भी तुम उस आज्ञा का उल्लंघन 
करते हो, यह कैसी अफसोस की बात है । तुम ज्ञान प्राप्ति में 
अवज्ञा दिखाते हो, अपना जो बुद्धिमान शिष्य है उसे अपनी 
सेवा में रख उसे ज्ञान से विमुख रखते हो, सर्वे गुरों में प्रधान 
ऐसे ज्ञान गुणा के बिना पन्यास वगगरह पदों के महान्‌ गरों को 


धारण करने के लिये तैयार होता और दूतरों को तेयार करता, 
लुम्हारी यह पद्धति बहुत ही शोचनीय है । 


है मुसियों ! इस प्रसंध को देखकर मुझे कहना पड़ता है 
कि तुम आचार से विपरीत व्यवहार कर रहे हो । जो सूत्र 
मुनि की शुद्ध समाचारी को बताने वाले हैं, तुम उन सूत्रों के 


नाम तक नहीं जानते, उनके श्रवण और मनन की तो बात 
ही दूर रही । ह 


हे अनगारो ! मुझे तुम पर क्रोध नहीं, दया आ रही है । 
चचारित्र जैसे निर्मेल रत्त को प्राप्त कर तुम उससे अ्रष्ट होते 
हो तो तुम्हारी क्‍या गति होगी ? यदि तुम इसी प्रकार अनु- 
चित प्रवृत्ति में रहोगे, तो तुम संसार और चारित्र दोनों 
से अष्ट होकर दुर्गंति को प्राप्त करोगे ) 


है मुनियों ! अब तुम्हारे उद्धार का दूसरा उपाय नहीं, 
सिर्फ एक उत्तम उपाय हैँ कि तुम परम पवित्र 'दशबैकालिक 
सूत्र का शक्षवश-भतन करने के लिये तैयार हो जाओो | जो 
मुनि बुद्धिमान है, उन्हें इस महासूत्र का अ्रभ्यास करना 
चाहिये । इस महासूत्र के रचयिता श्री शब्यंभव सूरि में इस 


ग्रन्थ की रचुत्ता कर भारत के सर्वे मुनिमंडल का महान्‌ उप- 
कार किया है । 


दीक्षाकुमारी के ऐसे सत्य हितकारी वचन सुनकर पन्‍्यासजी 
ने विनय से कहा, “महादेवी ! आपके मुखश्री से निसत 
वचन अक्षरस: सत्य हैं । श्रव कृपा कर इस महासूत्र का उपदेश 
दीजिये | ४ ः 

दीक्षाकुमारी ने आनन्द पूर्वक कहा, “मुनियों ) इस महा- 
सूत्र का सम्पूर्ण उपदेश दे सकू , इतना सुझे समय नहीं है, फिर 
भी इसके अंतिम, दसवें 'सभिक्षु” नामक अध्ययन का संक्षेप में 
उपदेश सुच्ा रही हूं, तुम सावधान होकर सुनो । सच्चा जैत्त 
भिक्षु किसे कहना चाहिये, इसी बात को इस अध्ययन में बताया 


गया है । मैंने अहृश्य रहकर तुम्हें जो गाथा सुनाई थी, वह भी 
इस अध्ययन में से थी । 


उस 'सभिक्षु अध्ययन की पहली गाथा में दिखाया गया 
है कि जिस गृहस्थ को दीक्षा लेनी हो, वह पहले तीर्शवकरों, 
गराधरों द्वारा दिये गये उपदेश के अनुसार अ्रपनी योग्यता को 
जाँच ले । जब अपने को भली प्रकार विश्वास हो जाय कि मैं 
चारित्र धर्म का पूर्णा अधिकारी हो गया हुँ तभी संसार का 
त्याग कर दीक्षा ले | दोक्षा लेने के बाद सर्वेज्ञ भगवंत के बचनों 
के विषय में हमेशा तत्पर रहे । अर्थात्‌ प्रभ्नुने आगमों द्वारा 
मुन्ति धर्म का जो रूप प्ररूपित किया है, उसके अनुसार प्रवृत्ति 
करे । दीक्षित मुनि को कभी भी स्त्रियों के वश नहीं होना 
चाहिये । वमन द्वारा निकाले गये भोजन की तरह त्यागे हुए 
भोगों का फिर से सेवन करने की इच्छा नहीं करनी चाहिये । 


हे मुनियो ! इस पर से तुम समझ गये होंगे कि दीक्षित 

सुन्ति को भगवान की आज्ञा के अनुसार प्रवृत्ति करनी चाहिये । 
जो इस प्रकार प्रवृत्ति नहीं करते, वे अपने चारित्र को दूषित 
करते हैं, इस भाव को प्रदर्शित करने वाली 'सभिक्ष्‌' अध्ययन 
की प्रथम गाथा इस प्रकार है-- 

“सनिक्‍्खम्म आराइ यबुद्धवयरों, 

निच्च॑ चित्तसमाहिश्रों हविज्जा। 

इत्थीणं व्स॑ न आावि गच्छे, 

बंतं नो पडिआ्ायइ जे स भिक्‍खू ।॥। 


“सर्वेज्ञ के उपदेश से अपनी योग्यता को जानकर दीक्षित 
धुनि हमेशा आगम के विषय में तत्पर रहे, स्त्रियों के बद्ीभूत 
न हो, और वमन किये हुए भोगों को फिर से सेवन न करे । 
जो मुनि इस प्रकार की प्रवृत्ति करते हैं, वे सच्चे साधु कहाते 

। 
है घुनियो | इस गाथा में कहा है कि स्त्रियों के वशीभूत 
नहीं होना और वमन किये हुए भोगों को फिर से सेव नहीं 


|] 


/. /0॥ 


करना, इस कथन पर तुम्हें गहन विचार करना चाहिये । जो 
सुतरि दीक्षित होने के पश्चात्‌ उन्मा्ें गामी बनते हैं, उसका 
रस स्त्री प्रसंग ही है । कितने ही तुच्छ बुद्धि मुनि साधु वेय 
को छोड़कर फिर से गृहस्थ का वेष धारण कर लेते हैं उसका 
काररणा उनकी महातब्रत लेने की ग्रयोग्यता है । जब तक कोई 
यक्ति चारित्र लेने का पूर्ण अधिकारी न वना हो, तब तक ऐसे 
श्रल्यमति को जब गुरु शिष्य के लोभ से दीक्षा दे देते हैं, तब 
शासत्त की निदा करवाने वाले ऐसे काण्ड घटित होते हैं । 


है मुनियों ! इसके बाद इस मृत्र में मुनि को पटकाय जीवों 
की रक्षा के लिये कैसी प्रवृत्ति करनी चाहिये, इस विपय पर 
विवेचन किया गया है, जिसका संक्षिप्त सार इस प्रकार है:-- 


“जो मुनि सचित्त पृथ्वी को नहीं खोदे, दूसरों से नहीं 
खुदाबे और खोदने का अनुमोदन भी न करे । सचित्त जल न 
पिये, न पावे और न पीने का अनुमोदन करे । अग्नि रूप शस्त्र 
को न जलावे, न जलवाने और न जलाने का अनुमोदन करे 
ऐसा साधु सच्चा साधु है । जो मुनि अपने को पंखे से हवा न 
करे, न करवावे और न करने का अनुमोदन करे। स्वयं 
वनस्पति का छेंदन न करे न करवावे और न अनुमोदन करे । 
कभी सचित्त वनस्पति को न छूए और व उसका आहार करे, 
ऐसा मुनि सच्चा साधु कहाता है | चअस और स्थावर जीवों की 
हिंसा ते हो, इस अ्कार साधुओं को प्रवत्ति करनी चाहिये 
इस प्रकार प्रवृत्ति करने वाला सच्चा साधु कहाता है । जो 
सर्वेदा पृथ्वी आदि छः:काय जीवों को अंपने समान समझता है, 


जा पांच महावन्रत का पालन करता है और जो पांच ग्रख्नरव से 
अलग रहता है, वह सच्चा साथु है । 


हैं मुनियो ! तुम्हें सर्वेदा क्रोध आदि चार कषायों का 
त्याग करना चाहिये । सर्वेज्ञ को आज्ञानुसार प्रवृत्ति करनी 
चाहिये। तुम्हें हमेशा अकिचन रहकर अपने चारित्र को 
प्रकाशित करना चाहिये । कभी स्वर, रौप्य आ्रादि धन का्‌ 


स्पश भो नहीं करना चाहिये और गृहस्थों के संबंध से दूर 
रहना चाहिये । 


आजकल मुनि गृहस्थ श्रावकों से विशेष परिचय करते 
हैं। यह रिवाज चारित्र के विल्कुल विरुद्ध है। इस विषय पर 
सूत्रकार मिम्न गाथा कहते हैं:--- 


“चत्तरि वसे सया कसाए, धुवजोगी ह॒विज्ज बुद्धवयरो । 
अहरो निज्जाय रवर॒यए गिहिजोंगवरिवज्जए जे स भिक्‍्खू ॥।” 


“जो क्रोधादि चार कषायों का त्याग करे, जो तीर्थंकर 
प्ररूपित आगम के अनुसार मन, वचन और काया के योग को 
स्थिर रखे, जो अकिचन होकर स्वर्ण और रौप्य का त्याग करे 
और जो सव्वंथा गृहस्थ से संबंधों का त्याग करदे, वह सच्चा 
भिक्षु कहाता है ।” 


हे मुनियो ! तुस्हें अपने हृदय में सदा क्या विचार करना 
चाहिये, इस पर विचार करो । सम्यक्‌ दृष्टि होकर यह सोचना 
चाहिये कि यह हेय अर्थात्‌ त्याज्य है और यह उपादेय अर्थात्‌ 
ग्राह्म है ।' पुराने कम को खपाने वाला वाह्य और आशभ्यंतर 
दो प्रक्रार का तप है और नये कम के बंध को रोकने में समर्थ 
संयम है । इस प्रकार की मान्यता वाला साधु मन, वचन और 
काय को तीन गुप्तियों से युक्त होकर तप द्वारा अपने पुराने 
पापों का नाश करता है । ऐसा साधु सच्चा भिष्षु कहाता है । 
इस विषय पर सूत्रकार ने निम्त गाथा कही है:-- 


“सम्मविड्डि सया अमृढे, 
अत्थि हु नाणे तबे संजमे अ्र। 
तवसा घुराइ पुराण पावगे, 
मरणवयकाय सुसंबुडे जे स भिक्‍खू॥। 


“जो साधु सम्यक्‌ हृष्टि होकर सर्वथा अमृढ़ बनकर ऐसा 
मानते हैं कि ज्ञान, तप और संयम है और मनोगुप्ति, वचन 


गुप्ति व कायगुप्ति से युक्त होकर तपस्या से अपने पुराने पापों 
का नाश करते हैं, वे भिक्षु कहलाते हैं । 


हे मुनियो ! तुम्हारे लिये सूत्रकार ने यह भी कहा है कि 
उत्तम साधु को विविध प्रकार के आहार, पानी, खाद्य, स्वाद्य 
आदि जो कुछ भी मिले, उसे दूसरे दिन के लिये नहीं रखे, न 
दूसरों के पास रखवाबे और न ही यदि दूसरा कोई रखे तो 
उसका अनुमोदन करे । जो भुनि ऐसे अ्रनात्ार से दूर रहकर 
जो कुछ श्राह्मरादि मिले, उसे अपने स्वधर्मी साधुओं को निर्म॑- 
चरण देकर उनके साथ भोजन करे और स्वाध्याय में तत्पर 
रहे, वह सच्चा साधु गिना जाता है । 


है मुनियो ! तुम्हें कभी भी कलह नहीं करना चाहिये । 
दूसरों के साथ वाद विवाद कर क्रोधित नहीं होना चाहिये । 
इन्द्रियों को उद्धत न होने दे, राग श्रादि दूर करे, मन, वचन 
और काया के योग में संयत रहे, आकुल व्याकुल न हो और 
उचित व्यक्ति का अनादर न करे। इस प्रकार भ्रवृत्ति करते 
वाला मुनि सच्चा साधु गिना जाता है । 


है मुनियो ! वर्तमान काल में इस प्रकार प्रवृत्ति करने 

वाले मुनि बहुत थोड़े दिखाई देते हैं । उपाश्रय की पवित्र भूमि 
में साधु परस्पर कलह करते और इ््या से वाद विवाद करते 
हुए नजर अाते हैं। जिन मुनियों को हमेशा शांत रहना 
चाहिये, वे कोधातुर दिखाई दे रहे हैं । इस पद्धति से बर्तमान 
काल के चारित्र दूषित हो रहे हैं। ऐसे ही उपदेश के लिये . 
महोपकारी शबय्यंभव सूरि ने निम्न गाथा कही । 

“तय बवुग्गाहिअं कहं कहिज्जा, 

नय कुप्पे निहुइंदिए पसंते । 

संजमे धुव॑ जोगेण, जुत्त, 

उपसंते उवहेडए जे स भिक्‍खू |!” 


जो मुत्रि कभी कलह न करे, वादविवाद में क्रोध न करे, 
इन्द्रियों को उद्धत न होने दे, रागादिक का नाश करे, संयम 


में निश्चल रहे, मन, वचन के योग में युक्त रहे, आकुल न हो 
और उचित का आदर करते से न चूके, वह सच्चा भिक्षु 
कहलाता है। 


है मुनियो ! तुम्हें बहुत कुछ सहन करता चाहिये । कभी 
कोई तुम्हारा अपमान करे, चाबुक आदि का प्रहार करे, घृणा 
से त्जन करे और जहाँ अ्तिभयानक आवाजें होती हो ऐसे 
भूत प्रेत वाले स्थान पर रहने का अवसर भी आजावे, तब भी 
यह सब सहन करना चाहिये। इस प्रकार सहन करने वाला 
साधु सच्चा भिक्षु कहलाता है । 


वर्तमान समय में ऐसी सहनशक्ति वाले मुनि बहुत ही 
विरल हैं। अपमान, प्रहार और तर्जना की तो बात ही अलग 
है, पर यदि कभी समान देने में कमी पड़ जाय तो मुनितुरंत 
नाराज हो जाते हैं। कितने ही मुनि तो यदि उनको अच्छी 
अगवानी न हो या व्याख्यान में अच्छी संख्या में लोग इकटद्ठू न 
हो तो नाराज होकर क्रोधित हो जाते हैं । ऐसी प्रवृत्ति बहुत 
ही अनुचित है। शुद्ध मुति को कभी ऐसा नहीं करना 
चाहिये । 


है मुनियो ! वतंमान समय में तुममें से कितने ही इन्द्रियों 
को वश में नहीं रख सकते । उसमें भी वाक्‌ इन्द्रिय के विपय 
में तो अधिक निरंकुश हो गये हैं । साधु के मुख से अशोभनीय 
वचन निकलते हैं । इस प्रकार उद्धत होकर प्रवृत्ति करने वाले 
सुलियों को विचार करना चाहिये कि उन्होंने इस संसार का 
त्याग कर चरित्र गुणा को किसलिये ग्रहरण किया है ? ऐसे 
पवित्र चारित्र को ग्रहरा करने का कया हेतु था ? यदि ऐसे 
उद्धत मुनि ब्रवुद्ध हृदय से बिचार करेंगे तो उचकौो मालूम होगा 
कि वे अपने पवित्र जीवन को दूषित कर रहे हैं । 

है मुनियों ! तुम्हें हमेशा प्रतिमा वहन करनी चाहिये। 
मासिक प्रतिमा को चिध्ति पूर्वक अंगीकार कर इमशान जैसे 
सयकर स्थान में भी तुम्हें किसी प्रकार का भय नहीं रखना 


चाहिये । विविध गुर वाले तप में तत्पर होकर भ्रूत, प्रेत 
आदि का भय छोड़ देता चाहिये। बसे ही निस्पृह होकर 
शटीर के प्रति रागासक्ति को भी छोड़ देना चाहिये। इस 


प्रकार की प्रवृत्ति करमे वाले अपने चारित्र को प्रकाशित्त 
करते हैं । 


हे मुनियो |! तुम्हारा चारित्र धर्म कसा दुष्कर है ? इस 
विषय पर इस सूत्र में बहुत उत्तम प्रकार से लिखा है । जैन 
मुन्ति की प्रवृत्ति बहुत सहनश्ील होनी चाहिये। मुत्ति को 
आपने द्रव्य शरीर और भाव शरीर की आसक्ति भी वहीं रखनी 
चाहिये । उसे अ्रपन्ते शरीर पर श्यूगार का योग, द्रव्य और 
भाव से त्याग करना चाहिये। कोई अपमान करे, कोई लकड़ी 
झादि से मारे, कोई तलवार आदि झछतस्त्रों से घायल करे और 
कोई कुत्ता, सियार आदि से कटावे तो भी जैन मुनि को पृथ्वी 
की तरह सब कुछ सहन करना चाहिये । ऐसा सहनशील मुन्ति ही 
सच्चा भिक्षु कहलाता है । वर्तमान समय में ऐसे मुनि रत्न बहुत 
कम मिलते हैं । पूर्वकाल में ऐसे मुनि रत्न आर्य भूमि पर बिचरते 
थे, जिससे आहत धर्म का यशोगान भारत की प्रजा अभो तक 
करती है। हे मुनियो ! तुम्हारे पूर्वजों की वह प्रतिष्ठा तुमने 
वर्तेमान समय में गंवा दी है। तुम में मात (घमंड) उत्पन्न होने 
में तुमने अपनी सहन शक्ति का सर्वोत्तम गुण गुमा दिया है। 
तुम्हारी सहनशीलता असाधारण थी । जैन मुनि कितनी सहन , 
शक्ति रखते हैं, इस विषय पर सूत्रकार निम्त गाथा कहले हैं--- 


असई वोसद्ू चत्तदेहे, अकुद्ट बहए लूसिए बा। 
पुढवि समे मुरिण विज्जा, अनिझाणे अकोउहल्ले जे स भिकखू | 


“जो मुनि स्वदा द्रव्य और भाव के प्रतिबंध से शरीर के 
श्ट गार को छोड़ देता है, अपमान करे, डंडे से मारे, सलवार से 
मायल करे तब भी पृथ्वी की तरह सब सहन कर लेता है, जो 
भाव फल की आशा नहीं रखता और जो नाटक आदि देखने 
में कोौतुक नहीं रखता, वह मुनि भिक्षु.कहलाता है ।” 


हे मुनियो ! फिर तुम्हारे लिये इस महासूत्र में लिखा है 
कि जन मुनि सबंदा शरीर से परिषहीं (कप्टों) को 
जीत कर इस संसार मार्ग से अपनी आत्मा का उद्धार करे 
और इस संसार के जन्म मरण रूप बड़े भय को समभकर 
साधुता के योग्य तपस्या में आसक्त हो । इस प्रकार प्रवर्तन 
करने वाला मुनि सच्चा शिक्ष कहलाता है। इस विपय पर 


“दशर्वंकालिक सूत्र” में निम्न गाथा कहते है: -- 


“अभिसूशत्र काएण परीसहाईं 
समुद्धेरे जाइपहाड अप्पयं । 
वित्त, जाइमरणांं महब्भयं, 
तवे रए सामशिए जे स भिक्‍खु ॥। 


“जैन मुनि काया से परिषहों का पराभवकर इस संसार 
से अपनी आत्मा का उद्धार करे और इस संसार के जन्म 
मररख रूप सर्वाधिक भय को समभकर साथुता के योग्य तप के 
विषय में आसक्त रहे, वही भिक्षु कहलाता है । 


हे मुनियों ! ऐसे आत्मा का उद्धार करने वाले मुनि 
'वर्तमान समय में तो शरीर की रक्षा करने वाले, शरीर के 
लिये श्रावकों के घर से हजारों रुपये खर्च करवाने वाले और 
इस गरीर को शोभित करने के लिये उच्च कीटि के कपड़े 
पहनने वाले तथा उच्च कोटि की कीमती बस्तुएँ दान में प्राप्त 
करने वाले ही दिखाई दे रहे हैं। सब विपरीत समय का 
प्रभाव है । हे अनगारो ! परिषहों को संहन करते के लिये ही 
तुम्हारे आचार में परिषहों का त्याग करने के लिये कहा गया 
है । किसी भी परिषह में घबराहट नहीं रखना पवित्र मुनि की 
समाचारी है। मुनि को वस्त्र, पात्र आदि उपाधि में भी 
आसक्ति नहीं रखनी चाहिये ! मुनि को किसी भी बस्तु में 
आसक्ति नहीं रखनी चाहिये। उसे अपने निर्वाह के लिये 
अल्प आहार करता चाहिये, वह भी अ्परिचित श्षावक से 
भिक्षा में प्राप्त करना चाहिये। जिससे चारित्र दूषित हो 


अथवा चारित्र की असारता उत्पन्न हो, ऐसे दोषों को उसे 
छोड़ देना चाहिये । खरीदना, बेचना, संग्रह करना आदि 
अनुचित किया का उसे त्याग कर देना चाहिये। द्र॒व्य,त्तथा 
भाव दोनों प्रकार के संग का परित्याग करना चाहिये । इस 
प्रकार प्रवृत्ति करने वाले साधु सच्चा भिक्षु कहाता है । 


हे मुनियो ! वर्तमान काल में ऐसे भिक्षु विरले ही मिलते 
हैं। कई मुनि ऊँची जात के वस्त्र प्राप्त करने की इच्छा रखते 
हैं । कई बार श्रावक वस्त्रों की गांठे लेकर साधुश्रों को देने 
आते हैं। उस वक्त मुनि उच्च कोटि की मलमल, कीमती कंबल 
और बारीक चोलपट् हू ढ़-हूढ कर लेते हैं । जो श्रावक हल्की 
जात के वस्त्र लाये हों, उसका अनादर करते हैं । ऐसी प्रवृत्ति 
मुनि धर्म के बिल्कुल विपरीत है। वस्त्र, पात्र आदि उपाधि 
में आसक्ति रखना साधुओं के लिये सर्वथा अनुचित हैं। 
प्रवतेमाच अश्रवर्सापणी काल ने मुतियों की प्रवृत्ति में बहुत 
रद्दोबहल कर दिया है । पवित्र समाचारी का आच रण करने 
चाले, कई एक आहत अनगार अधम सार्ग के पथिक बने हैं । 
दह्वेकालिक' और 'आचारांग' जैसे आचार दक्षक ग्रन्थों के 
प्रति उनकी उपेक्षा बढ़ रही है । संसार से सुक्त होकर भी 
उनकी मनोवृत्ति संसार की त्तरफ आसक्त होतो जा रही है । 
है मुनियो ! इस विषय पर तुम्हें बुद्धिपृवक विचार करना 
चाहिये | तुम्हारा आचार उच्चत हो ऐसे उपाय और उत्तम 
साधनीं का संपादत करने के लिये तुम्हें-तत्वर होना चाहिये । 
यदि तुम द्वव्य और भाव दोनों प्रकार के संग को छोड़ दोगे तो 
शीघ्र ही तुम्हारी श्रच्छी उच्चनति हो सकेगी । किसी भी प्रकार 
का संग आसक्ति न करना मुनि जोवन का सर्द प्रथम उपयोगी 
नियम है, क्‍यों कि निःसंग प्रवृत्ति ही चारित्र का जीवन है । इस 
सार का स्वरूप संग के आधार पर ही टिका है । जहां संग 
ई वहां संसार और जहां संसार है वहां संग है | संग और संसार 
रो परस्पर गाढ़ा संबंध है । बहुत से चारित्रधारी सुनलि संग से 
हीं संसारी बन गये हैं । संग रूपी प्रज्ज्जवलित अशग्ति में बहुत 
से ध्मादी सुनियों ने अपने संयर्म की आहुति दे दी है। संग 


आसक्ति का महा विष चारित्र को निर्जीव कर देता है। अतः 
पवित्र मुनि को श्रासक्ति का सर्वथा त्याग करना चाहिये । 


इस विषय पर पवित्र महात्मा दब्यंभय सूरि निम्न वोधक 
गाथा कहते हैं:--- 


“उवहिमि अमुच्छिए अगद्ध , 
अन्नायउंछ पुलनिप्पुलाए ॥। 


कयविक्कय संनिहिश्नो विरए, 
सव्वसंगावगए अजे स भिक्‍खू ॥॥ 


“जो मुनि वस्त्र पात्र आदि उपाधि में आसक्ति नहीं रखे, 
जो त्रिना किसी प्रकार के राग के अपरिचित गृहस्थ के घर 
से भिक्षा लाकर अपना निर्वाह करे, जो संयम को असारता 
करने वाले दोष से रहित हो, खरीदना, वेचना और संग्रह 
करना झ्रादि कुविचार जिसमें न हो द्रव्य एवं भाव आसक्ति 
से रहित हो, वही सच्चा भिक्षु कहलाता है ।” 


है मुनियों ! इस गाथा में लिखे .“सव्वसंगावगएं वाक्य को 

तुम्हें मंच की तरह हृदय में बैठा लेना चाहिये । जेन मुत्ि को 

किसी प्रकार का संग (आसक्ति) नहीं रखती चाहिये। उसे 
सर्वथा निःसंग होकर रहना चाहिये । 


है सुनियो ! यदि तुम्हें संग रखना ही हो तो विद्वान्‌ 
मुनियों और शास्त्रों का संग रखें । सवबंदा स्वाध्याय, ध्यान में 
तत्पर रहकर अपने चारित्र व जीवन को उज्ज्वल करें तुम्हें 
किसी की अपेक्षा रखने की आवश्यकता नहीं है । किसी निर्धत 
अथवा धनवान के साथ समान व्यवहार करना चाहिये । तुम्हें 
संयम रहित जीवन की इच्छा नहीं करनी चाहिये । बेसे ही 
बस्त्रों औरु स्तुति से मान पूजा की इच्छा भी नहीं रखनी 
चाहिये | इस विषय में शय्यंभव सूरि नीचे को बोधक गाथा 
लिखते हैं:-- 


पखलोल शभिवखू न रसेसु गिज्के, 
उंछं॑ चरे जीवि श्र नाभि कंखी । 
इॉडि च सक्‍कारणा पूश्मर्ण चं, 
चए उिश्रप्पा अरिहे जे स भिक्‍खू ॥ 


अथोत्‌ जो मुनि अप्राप्त वस्तु की प्रार्थना न करें, किसी 
भी रस में लुब्ध न हो, उच्च वृत्ति का आचरण करे, संयम 
रहित जीवन की इच्छा न रखे, समूद्धि, सत्कार और पूजा की 
इच्छा न रखे, ज्ञानादि में अपनी आत्मा को सदा स्थिर रखे 
और कपट से दूर रहे, वही सच्चा भिक्षु कहलाता है । 


है घुनियों ! विचार करें, तुम्हारे आचार के बारे में शास्त्र- 
कार ते कैसा-कैसा लिखा ? इस गाथा के अर्थे पर विचार कर 
फिर अपनी वर्तमान काल की स्थिति के बारे में सोचें । तुम्हें 
सालूम होगा कि तुथ अपने आचार से बिल्कुल विपरीत कार्य 
कर रहे हो । परमोपकारी आईत्‌ ह्रभु ने जिस श्राचार को 
प्ररूषित किया है, उसके विरुद्ध चलना कोई छोटा-मोटा 
अपराध नहीं है । ऐसे दूषित चारित्र को घसीटते हुए लोगों में 
साधुता का दावा करना, कैसे उचित कहा जा सकता है । 


जो गृहस्थ या यति भगवान्‌ की झोज्ञा का भंग करते हैं वे 
सब प्रकार से मिथ्यात्वी कहलाते हैं। हे मुनियो ! यह सब 
विचार कर तुम्हें अपने आचार में सुधार करना चाहिये और 
अपने चारित्र जीवन को सर्व प्रकार से साथेक करने का प्रयत्न 
करना चाहिये । 


कै है अनगारो ! महोषकारी शब्यंभव सूरि ते इस महासूत्र 
में लिखा है कि जैन मुनि को अपने शिष्य वर्ग तथा अपने संघाड़े 
से वाहर के किसी साधु का अपमान नहीं करना चाहिये । यह 
मुति कुशल है! ऐस[ नहीं कहना चाहिये। यदि कभी कोई 
दूसरे संघाड़ का साधु गुस्सा करे तो उसके सामने स्वयं को भी 
उच्सा चहीं करना चाहिये, क्योंकि ऐसा करने से पंप लगता है। 
उप्य या पाष तो कर्ता को ही भोगना पड़ता है । ऐसे हो अपने 


में कोई गुरा हो तो उसका घमंड भी नहीं करना चाहिये। 
इस प्रकार प्रवृत्ति करने वाला पवित्र मुनि सच्चा भिक्षु 
कहलाता है। 


है मुनियो ! वतंमान काल में ऐसे उत्तम भिक्ष्‌ मुनि बहुत 
ही थोड़े रह गये हैं। दूसरे संघाड़े के नाधुओं के प्रतिद्व थ 
भाव करने वाले और क्रोध कर उनके साथ लड़ने वाले मुनि 
ही अधिक दिखाई देते हैं। कितने तो अयने रागी श्लावकों को 
उत्त जित कर दूसरे मुनियों का अपमान कराते हैं । उन्हें अपने 
उपाश्चय में उतरने नहीं देते और यदि अपनी चलती हो तो 
उन्हें गांव में भी घुसने नहीं दें । यह त्रवृत्ति बहुत ही निदनीय 
है। 
है मुनियो ! तुम्हें इस कुरीति से दूर रहता चाहिये और 
सव पर समान भाव रखना चाहिये | तुम्हें जानना चाहिये कि 
हैं किसी भी गच्छ या संघाड़े के साधु हों. वे सब वीर प्रभु के 
परिवार के सदस्य हैं, अत: तुम सब एक हो गुरु के शिष्य हो । 
तुम्हें आपस में ईप्या-द्व प नहीं रखना चाहिये । तुम्हारी निष्पक्ष 
प्रवृत्ति में शांति, समता और निष्पक्षता रहनी चाहिये । 


है घुनियो ! दूसरी विशेष वात तुम्हें स्मरण रखनी 

चाहिये कि तुमने चाहे जैसे ग्रुरा प्राप्त किये हों उसका घमंड 
तुममें नहीं होता चाहिये क्योंकि गुण धारण करना तुम्हारा 
धर्म है । गुणवान बनना तो चारित्र-ग्रहरा का हेतु है । निर्मल 
चारित्र को धारण करने वाले मुनि अपने गुर से गवित होकर 
दूसरे साधुओं को और संघ को तृणावत्‌ गिनें, यह बहुत ही 
अधम प्रवृत्ति है । सूत्रकार इस विषय पर निम्त गाथा लिखते 
छद्‌-- 

“न जाइमत्तो न य ख्वमत्त, 

न लाभमत्तोी न सुएण मत्त । 

भयारिय सब्वारिग विवज्जदइत्ता, 

धम्मफाण रए जे स भिक्‍खू ॥7 


जो मुनि जाति, रूप, लाभ और श्र्‌त का घंमड न करे, 
स्व प्रकार के घमंड को छोड़कर धर्म ध्यान में तत्पर रहे, वह 
सच्चा भिक्लु कहलाता है .। 

- हे मुनियो ! तुम्हें जाति मद नहीं करना चाहिये। हम 
उच्च कुल में से आये हैं, इसलिये हम उच्च जाति के साथु हैं 
और दूसरे भावसार आदि नीचे कुल से आये हुए हैं, इसलिये वे 
नीच साथु हैं, ऐसे अरधम विचार अपनी मनोवृत्ति में नहीं लाने 
चाहिये । वैसे ही रूपमद भी नहीं करना चाहिये । मैं स्वरूप- 
वान साधु हूं शौर यह कुरूप साधु है, ऐसा विचार मन में 
लाकर रूप का घर्ंड नहीं करना चाहिये । बहुत से अल्पमत्ति 
साधु ऐसा सोचते हैं कि हमारे लिये श्रावक हजारों रुपया खर्चे 
करने को तैयार हैं, हमारे लिये अधिक बेतत वाले शास्त्री 
रखने और हजारों रुपयों की पुस्तकें लिखवाने के लिये श्रावक 
तैयार हैं, फिर हमें ऊँची से ऊँची जात्ति की बस्तुएँ देने के 
लिये श्रावक आग्रह करते हैं, इस प्रकार लाभ (प्राप्ति) का 
घमंड मुनि को नहीं करना चाहिये । ऐसा घमंड करने वाले 
मुनि अपने चारित्र को दूषित करते हैं। कितने ही अविचारी 
सुन्ति अपने श्र्‌ तज्ञान का घमंड करते हैं और ऐसा सोचते हैं कि 


हमारे जैसा विद्वान्‌ मुनि कोई नहीं हैं, - ऐसे क्षुद्र विचार सच्चे 
साधु को नहीं करने चाहिये । 


है मुनियो ! इस प्रकार तुम्हें जातिमद, रूपमद, लाभमभद 
और श्र्‌ तमद कभी नहीं करना चाहिये । ये सब मद कर्म बंध 


के कारण हैं, ऐसा समककर चारों प्रकार के मद का स्वेथा 
त्याग कर देना चाहिये | है अनगारो ! तुम्हारे उद्धार के लिये 
और तुम्हारे चारित्र जीवत को निर्दोष रखने के लिये सूच- 
कार ने बहुत ही उपयोगी सूचनाएँ दो हैं जो कि तुम्हारे 


धर्मस्वरूप को प्रतिपादित कर, तुम्हें सन्‍्मार्ग की तरफ ले 
जाती हैं । | 


है साधुओं ! तुम्हें अपने संवेग को शुद्ध रखने के लिये 
वहुत ही सावधानी रखनी चाहिये । तुम्हें हमेशा शुद्ध धर्म को ही 


प्ररूपित करना चाहिये | तुम धर्म में स्थिर रहो और दूसरों 
को भी धर्म में स्थिर करो, यह तुम्हारा मुरूय कर्तव्य है । तुम 
इस संसार सें से किसलिये निकले हो, उसका शुद्ध कारण क्‍या 
है, इस विषय पर तुम्हें सदा मनन करना चाहिये । सर्व प्रथम 
तो इस संसार से निकलने का मुख्य कारण कुशील का त्याग 
है । ग्रत: आरंभ-समारंभ करने वाली गृहस्थ को चेष्टाग्रों का 
तुम्हें त्याग कर देना चाहिये । ऐसी चेष्टाएँ वर्तमान काल में 
प्रमादो मुनियों में श्रच्छी तरह से प्रसारित हैं ॥ इसके साथ ही 
दूसरों की हँसी हो, ऐसी चेष्टायें भी तुम्हें नहीं करनी चाहिये । 
वर्तमान काल में बहुत से अल्प सति मुनि ऐसो चेष्टायें कर 
अपने मुनि धर्म और वीर शासन की निदा करवाते हैं । 


हे मुनियो ! ऐसा उत्तम बोध देने के लिये सूत्रकार ने निम्न 
बोधक गाथा लिखी है-- 


“परवेश्रए अ्ज्जपयं महामुणी 
धम्मे ठिश्लो ठावयई परंपि। 
निरकम्म वज्जिज्ज कुसो लॉलिगं, 
न अवि हास॑ कुहए जे स भिक्‍लू 


२ 


“जो महामुनि आय॑ पद-शुद्ध धर्म का उपदेश देता है, 
स्वयं धर्म में स्थित रह कर दूसरों को धर्म में स्थापित करता 
है, इस संसार को त्याग कर कुशील, आरंभ-समारंभ आदि 
गृहस्थ की चेष्टाओं का भी त्याग कर देता है श्रौर हँसी हो 
ऐसी चेष्टायें नहीं करता, ऐसा मुनि सच्चा भिक्षु कहाता है ।” 


है अनगा रो ! यह गाथा तुम्हारे मनोमंदिर में सदा स्थापित 
करने योग्य है। इस बोधक गाथा को सदा याद रखने वाला 
साधु कभी भी अपने चारित्र मार्ग से अ्रष्ट नहीं होता । इस 
संसार का त्याग करने वाले म्ुुनि का क्‍या कर्तव्य है, इसो बात 
का हमेशा विचार करना चाहिये। चारित्र रत्न को प्राप्त 
करने के बाद गृहस्थ जैसी चेष्टायें करना और जग हँताई हो, 
ऐसे अनुचित कार्य करना, यह पवित्र प्षुनि के लिये अनुचित 


है। जैन मुनि सभी शझार्य धर्म के मुनियों में प्रशंसतीय गिने 
जाते हैं उनके महात्रतों के प्रति झार्य प्रजा में बहुत सम्मान 
है। संसार में जैन मुनियों का ब्रत तलवार की धार पर चलने 
जैसा माना जाता है और संवेगी त्यागी साधुओं का संयम 
सर्वोच्छृष्ट गिना जाता है । ऐसे जैन म॒नि जब अपनी कीति 


का नाश करने को उद्यत होते हैं, तब फिर जग हँसाई हो तो 
इसमें आाइचर्य क्‍या है ? 


है मुनियो ! अंत में दसवें 'सुशिक्ष अध्ययन में सूत्रकार ने 
लिखा है कि यह दरीर श्शुचि से भरा हुआ है । रुधिर, माँस, 
सेद श्रौर सज्जा से भरा हुआ है, ऐसे अशुचि पुद्गलों से भरे 
हुए इस शरीर पर मोह क्या रखना ? ऐसे अशुचि शरीर पर 
ममता रखना शअ्ज्ञान है| ऐसे अज्ञानी परन्तु शुद्ध संवेगी और 
विरक्त मुनि को जानना चाहिये कि यह अशुचि शरीर शाइवत 
नहीं है । ऐसे ताशवान शरीर पर ममता रखकर अपने संनेग 


मय चारित्र की उपेक्षा करने वाला सुति धम विरुद्ध प्रवृत्ति 
करता है। 


है मुनियों ! तुम्हें किसी भी पदार्थ पर ममत्व नहीं रखना 
चाहिये। अपनी आत्मा को मोक्ष के साधन रूप सम्यग्दर्शन 
आदि में स्थिर करता चाहिये | ऐसा करने से जैन मुनि जन्स- 
मरण रूप इस संसार के कारण का नाश कर, जन्म-मरण 
रहित सिद्धगत्ति को प्राप्त कर सकता है । इसी अर्थ को बताने 
वाली एक गाथा ग्रथकार निम्न प्रकार से लिखते हैं-- 


“तं देहवार्स असुईं असासय॑, 
सयाचए निच्चहिअद्धि अ्प्पा । 
छिदित्त, जाइमररणस्स नांधरां, 
उवेइ भिक्‍खू अपुणागर्म गईं लिवेमि ॥॥” 
“जो अशुति और अशाइश्वत शरीर के बंधन की छोड कर 


ओर मोक्ष के कारण स्वरूप समकित श्नादि प्रमुख विषयों से 
अपनी आत्मा को स्थिर करते हैं, वे भिक्षू इस जन्म मरण 


रूप संसार के वांधत का नाश कर, जन्म मरण रहित गति 
को प्राप्त करते हैं ।” 


है मुनियो ! इस वैराग्य दर्शक अन्तिम गाथा को अपने 
हृदय में स्थापित करें। इस पवित्र गाथा के मनन से तुम 
अपने संवेगी स्वरूप को पहचान सकागे और अपने चारित्र को 


चरितार्थ कर, श्रन्त में मोक्ष के आनंदमय सुख को प्राप्त 
करोगे । 


हे मुनियो ! अरब मैं जा रही हूं । मेरे उपदेश को ध्यान में 
रखकर उसके अनुसार प्रवृत्ति करें। कभी भी प्रमाद के 
वशीभूत होकर विपरीत आचररा न करें। अपने जीवन को 


उपयोग पुवेक चारित्र के निर्मल मार्ग पर चलावें । 


प्रवास (4) 


व्यमूति दीक्षाकुमारी अपने त्रयोदश प्रवास पूरे कर 
विचार करने लगी कि मैंने श्रपनी धारण पूर्ण की है। अपने 
तेरह प्रवासों में मैंने 'दशवैकालिक सूत्र' के दस अध्ययनों का 
उपदेश देकर अपने कतेंव्य को पूर्ण किया । अब मेरा एक 
प्रवास बाकी रहा है जिसमें मेरा विचार मुनिरत्त सुधा 
विजय से मिलने का है । इनसे मिलकर उनके समक्ष अपने सब 
प्रवासों में मैंने जो कुछ किया है, उसे बता देना चाहिये क्‍योंकि 
इन महामुति का अवतर रा भी मेरी ही तरह मसुनियों के उपकार 
के लिये हुआ है | ये महामुनि अपने धर्म का यथार्थ में पालन 


करते हैं, दूसरे सुनियों से पालन करवाते हैं और पालन करने 
वाले का अनुमोदन करते हैं । 


इस प्रकार हृदय में सोचकर जिस दिशा में मुनि सुधा विजय 
विचरण कर रहे थे, उसी तरफ दीक्षाकुमारी ने भी प्रवास 
किया । वह देश सुनियों से अपरिचित जैसा हो गया था | वहां 
रहने वाली जैन प्रजा मात्र श्रावक नाम से जानी जाती थी।. 
धर्म संबंधी ज्ञान भाग्य से ही किसी कों था । कोई-कोई श्रावक 


नवकार मंत्र को जानता था पर उसका भी वह अशुद्ध उच्चा- 
रण करता था । 


मुनि सुधा विजय उस देश में आकर अपने उपदेश से लोगों 

मन पर अच्छा प्रभाव डाल रहे थे । जैन धर्म क्‍या है उस धर्म 

में प्रवृत्ति करने वाले लोगों का क्या कर्त्त व्य है, 'आहेंत धर्म के 
सिद्धान्त क्या हैं, जैतियों का आचार, रीति, प्रवत्ति और कर्तव्य 
क्या है, देव, गुरु तथा धर्म का शुद्ध स्वरूप क्‍या है, श्रावक कैसे 
होने चाहिये, श्राविकाओं को कैसी प्रवुत्ति करनी चाहिये, संघ 


का क्‍या महत्व है, श्रावक का संसार कसा होना चाहिये, इत्यादि 
सभी उपयोगी विषयों पर मुनि सुधा विजय सारपूर्ण व्याख्यान 
देकर उस श्रज्ञानी देश में अच्छा सुधार कर रहे थे । उस देश 
के लोग मुन्ति का आचार नहीं जानते । भक्ष्य-अ्रभक्ष्य के बारे में 
भी उनको चाहिये जैसी जानकारी नहीं थी | मुन्ति की सेवा को 
वे नहीं जानते थे | प्रासुक और अप्रासुक का भेद नहीं जानते 
थे। मुति को आहार-पानी का दान किस प्रकार करना 
चाहिये, इस विषय में तो वे बिल्कुल अज्ञ थे । ऐसे ऊसर देश 
में विचरते हुए मुनि सुधा विजय को अनेक परिषह सहन करने 
पड़ते थे । आहार की शुद्ध विधि को नहीं जानने वाले श्रावकों 
के घर से सुति सुधा विजय को कई वार बिना आहार प्राप्त 
किये, वापस आना पड़ता था। वे आहार का त्याग कर, 
अलाभ परिषह को सहन करते हुए अपने चारित्र को पालते 
थे | ऐसे विपरीत देश में विचरण करते हुए, मुनि सुधा विजय 
चारित्र की कसौटी पर खरे उतरने और मुनिधर्म को यथार्थ 
रीति से पालन करने का प्रयत्न कर रहे थे । 


महादेवी दीक्षाकुमारी इस देश में आई और अदहृवय रहकर 
उन महामुनि का दशेत किया। महानुभा» दीक्षाकुमारी ने 
सोचा, “यदि मैं अपने रूप को प्रत्यक्ष कर, मुनि सुधा विजय का 
समागम करू गी तो मुझे चाहिये जैसा लाभ प्राप्त नहीं होगा। 
इसके लिये मैं रूप बदल कर इन महाशय के पास जाऊ और 
उनकी परीक्षा करने के बहाने से उनसे वाद-विवाद करू ।” 
ऐसा सोचकर दीक्षाकुमारी एक मुनि का रूप घारण कर मुन्ति 
सुधो विजय के पास आई और उन्हें भक्तिपूर्वक तीन बार 
वन्दव किया और सुख साता पूछी पवित्र मुनि सुधा विजय उस 
लये मुनि को देखकर सोच में पड़ गये । थोड़ी देर सोचकर वे 
महामुनि बोले, “तुम्हारा क्या नाम है ? तुम किस ग्रुरु के शिष्य 
हो? ” मुनि रूपधारो दीक्षाकुमारी ने कहा, “महाराज मेरा नाम 
दीक्षा विजय है और में महावीर प्रश्चन॒ का शिष्य हूं ।” 'महावीर 
प्रभ्नु का शिष्य हूँ' सुनकर सुधा विजय सोच में पड़ गये, पर अपने 
शांत स्वरूप को कायम रखते हुए कुछ भी नहीं बोले । मुनि रूप 


दीक्षाकुमारी ने प्रश्न किया, “महाराज ! आप इस देश्ष में कंसे 
रह रहे हैं “यह देश तो पूरा मिथ्यात्वियों से भरा हुआ है । 
यहां के जैन भी मिथ्यात्वी जैसे बन गये हैं । ऐसे देश में साधु 
का निर्वाह नहीं हो सकता । “मैं तो देवयोग से इधर था गया हूं 
पर अब तो इस देश में तंग झा गया हूं यहां के श्रावक साधु 
की सेवा करने में तो कुछ समभते ही नहीं । ऐसे ऊसर क्षेत्र में 
साधु को नहीं रहना चाहिये ।” 


सुधा विजय--हे मुनि ! तुम जो कुछ कह रहे हो, वह सच 
है, पर कोई भी क्षेत्र ऊसर कँसे बन जाता है, यह तो वताओ *? 

दीक्षा विजय--साधुझओों के अपरिचय से 

सुधा विजय--साधुझों का अपरिचय क्‍यों होता है ? 

दीक्षा विजय--साथुओं की सेवा-भक्ति बराबर नहीं होने 
से साधुओं से परिचय नहीं हो पाता । 


सुधा विजय--सेवा भक्ति की अ्रपेक्षा रखना कया साथु 
का धर्म है ? 
दीक्षा विजय--नहीं । 
सुधा विजय--तब ऐसे क्षेत्र में साधु क्‍यों नहीं विचरते ? 
दीक्षा विजय--साधुओं को सभी सहूलियतें बराबर नहीं 
“मिलती, इसलिये वे ऐसे क्षेत्र में. नहीं जाते ।” 
सुधा विजय--संसार की सहूलियतें छोड़कर साधु बनने 
वाले को फिर दूसरी सहुलियतों की क्या आवश्यकता है ? 
दीक्षा विजय--तव॒ क्या साधु को अपने आराम की कुछ 
परवाह नहीं करना चाहिये, उसे हमेशा दु:ःखी रहना चाहिये? 
सुधा विजय--साधु होकर फिर सुख को इच्छा क्‍यों ? उन्हें 
तो हमेशा परिषदहों को सहन करना चाहिये । 
दीक्षा विजय--जब तक परिषह सहन करने का अवसर न 


आये, तव तक- स्वयं आगे होकर परिषह को पैदा करते से क्या 
फायदा ? 


सुधा विजय--जवब तक परिषह सहन न करे, तव तक 
यथार्थ चारित्र धर्म का पालन नहीं हो सकता | 


दीक्षा विजय--महाराज ! यह बात तो उचित नहीं है । 
इस संसार और घर गृहस्थी को छोड़कर सुख के लिये तो साथ 
बने, फिर भी दुःखी होना पड़े तो साधु बनने से क्‍या 
फायदा ? 

सुधा विजय--साधु होने में जो लाभ है, वेसा लाभ और 
कहीं भी नहीं है । 

दीक्षा विजय-हाँ, यह बात त्तो ठीक है, पर ऐसे ऊसर 
क्षेत्र में वे लाभ कहां प्राप्त होते हैं, वे लाभ तो अच्छे क्षेत्रों में 
प्राप्त होते हैं । 

सुधा विजय--लाभ का संबंध क्षेत्रों से नहीं है । मेरे कहते 
का आशय दूसरा है । 


दीक्षा विजय--आपके कहने का आशय क्या है, वह मुझे 
समभाइये । 


सुधा विजय--पांच महात्नतों का उच्चारण कर चारित्र 
रत्न को ग्रहण करने वाला साधु विरक्ति धर्म का पालन कर 
आत्म साधना कर सकता है । सुख समाधि से स्वाध्याय, ध्यात्त 
कर, अपने पूर्व संचित कर्मों को क्षय कर सकता है और सम्य- 
क्त्वघूलक धर्म के तत्व को समभकर पवित्र भावना का संपा- 
दन कर सकता है। साधु का यह लाभ कोई ऐसा वैसा लाभ 
नहीं है। उस लाभ के आगे संसार के पोद गलिक लाभों की क्‍या 
गिनती ? उत्तम वृत्ति से अपने सदाचार को पालन करने वाले 
साधु को अच्छे-बुरे क्षेत्र की, अच्छे-बुरे गृहस्थों की या अच्छे 
बुरे पदार्थों की आवश्यकता नहीं रहती । समता के प्रभाव से 
उनके लिये तो सब कुछ समान ही है । 


दीक्षा विजय--महाराज ! आजकल ऐसी प्रवृत्ति है कहाँ? 
आजकल तो जिस क्षेत्र में साधुओं को अच्छा समान मिलता है 
श्रावकों की तरफ से अ्रच्छी सेवा-भक्ति प्राप्त होती है, उच्च 


कोटि का आहार-पानी ब्राप्त होता है, वेद्य और झौपधियें 
मिलती हैं और अन्य जो कुछ भी आवशध्यक हो वह मिल 
सकता हो, ऐसे क्षेत्र में साथु विचरण करते हैं ओर चातुर्मास 
के लिये ठहरते हैं । हे भगवन्‌ ! मैं भी उसी मान्यता का हूं 
क्योंकि इस देश में विचरते हुए मुझे ग्रनुभव हुआ है कि यहाँ 
साधुओं को बहुत कष्ट होता है। एक तो घर-गृहस्थी, सगा- 
सम्बन्धी का त्याग कर साधु बने, अब खाने-पीने का कप्ट भी 
सहना पड़े । तब दोनों दुःख कैसे सह सकते हैं ? 


सुधा विजय हँसकर बोले--''मुने ! तुम्हारे वचन सुनकर 
मुझे हंसी आ रही है, पर मन में अफसोस हो रहा है । तुम 
साधु का वेष धारण करने वाले मुनि हो, एक उत्तम अनगार 
हो और वीतराग प्रश्च॒ु के उपासक हो । फिर भी तुम्हें सुख 
की इच्छा होती है और परिषह के दुःखों से दूर रहना चाहते 
हो ? मुझे तो यह बहुत ही आश्चर्यजनक लग रहा है । है मुने ! 
ऐसे तुच्छ विचार मन में न लाझो | अपने शुद्ध स्वरूप को 
पहचानो | तुम कौन हो, तुम्हारा कतेव्य क्‍या है, और तुम्हारा 
पवित्र हेतु क्‍या है? हे साधु ! अपने जैन मुन्रियों का धर्म 
बहुत ही दुष्कर है । हमारा मुनित्रत अनेक कष्टों और परिषहों 
से भरा हुआ है । हमारा मुनिन्नत तलवार की धार के समान 
माना जाता है ( जब तक हम सुख की आशा रखेंगे तव तक 
हम में मुनिन्नत के प्रति दुर्वलता है, ऐसा समझता चाहिये । 
सब पर समान भाव रखना, सब पर सस्यग्दुष्टि रखना हमारा 
मुख्य कर्तव्य है। यह अच्छा क्षेत्र है, यह ऊसर क्षेत्र है, यहाँ 
सुख है, वहाँ दुःख हैं, इस स्थान पर आदर मिलता है, उस 
जगह अनादर प्राप्त होता है, ऐसा कुछ भी जैन मुनि को नहीं 
सोचना चाहिये । सम्यग्दष्टि साधु को सबका उपकार करने 
के लिए सर्वत्र विचरण करना चाहिये । हे मुने |! आजकल 
अपने मुति जहाँ अच्छा क्षेत्र हो, जहां धनवान श्रावकों की 
बस्ती हो, जहां मृत्तियों का सम्मान होता हो, जहां सब 
अकार की सहूलियतें मिलती हों, ऐसे क्षेत्र में हो विचरण करते 
या वर्षावास करते हैं। यह्‌ प्रवृत्ति वहुत हो अनुचित और 


पक्षपातपूर्ण है । ऐसी अनुचित प्रवृत्ति से ही बहुत से क्षेत्र ऊसर 
हो गये हैं। कई क्षेत्रों में आहत धर्म का अन्त हुआ है । कई 
क्षेत्रों में सलिन मिथ्यात्व का प्रचार बढ़ गया है ।” 


मुनि सुधा विजय के उपयुक्त वचन सुनकर दीक्षा विजय 
मुत्ति प्रसन्न हुए । दीक्षा विजय मुनि वास्तव में सुनि न होकर 
मुनि रूपधारी दीक्षाकुमारी थे । वह महादेवी तो मुनि स्वरूप 
को यथार्थ में जानती थी, फिर भी सुधा विजय के सत्य विचार 
जानने और उनमें स्थित चारित्र गुण की परीक्षा के लिये ह 
ऐसे-ऐसे अनुचित प्रश्न किये । जब मुनि सुधा विजय के विचार 
सुने, तब महादेवी दीक्षाकुमारी मन में संतुष्ट हुई और विचार 
करने लगी, “वाह ! धन्य हैं इन पवित्र मुनि को । इनके निर्मल 
हृदय में से केसे-कैेसे उत्तम विचार प्रकट हुए हैं। इसी को 

सच्चा चारित्र कहा जाता है । जब तक ऐसे पवित्र मुनि इस 

भारतवणषं में विचरणा कर रहे हैं, तवब तक संसार में वीर शासन, 
चारित्र और सुनित्व का गौरव जाग्रत रहेगा । इस प्रसंग पर 
इन पवित्र मुनि के मुखारविंद से 'दशवेकालिक सूत्र” की अंतिम 
चूलिका का उपदेश सुनना चाहिये और अ्पती आत्मा को 
आनंद का अनुभव कराना चाहिये | ऐसा सोचकर दीक्षाकुमारी 
ने प्रश्त किया, “महाराज ! आपने सुविधर्म की जो उत्तम 
रोति बताई, वह यथार्थ है, फिर भी इस विषय पर कुछ अधिक 
सुनने की मेरी इच्छा है ।” 

सुधा विजय--हे मुने ! तुम्हें क्या सुनने की इच्छा है. मुनि 
के आचार के विषय में तुमने क्या-क्या सुना है ? 

दीक्षा विजय--मैंने पहले 'दशवेकालिक सूत्र! सुना है । 
उसमें अंतिम दो ज्लूलिका मुझे बहुत ही रसिक और बोधक 
लगीं । यदि आपकी इच्छा हो तो उन चूुलिका में से सुभ्क 
सुनाइये । 

सुधा विजय--हे मुने ! तुम्हारी इच्छा बहुत उत्तम है। 
अच्छा सुनो ! मैं अपनी जानकारी के अनुसार तुम्हें संक्षेप में 
वह सुनाता हूं । 


हे घने ! 'दशवैकालिक सूत्र' के भिन्न-भिन्न अध्ययनों में 
यूत्ति धर्म के भिन्न-भिन्न श्राचार बताये गये हैं । उसमें अंतिम 
दसवें 'भिक्षु अध्ययन! मे कहा गया है कि 'जिसमें साधु के गुरण 
हो, उसे ही साथु कहा जाता है ।' यद्यपि साधु गुणा वाला होता 
है तथापि जीव कर्म के अधीन होने से और कभी कर्म के अ्रधीन 
होने से और कभी कमे अधिक वलवान होते से यदि मृतति 
शिथिल चारित्र हो जाय, तो उसे धम में स्थिर करने के लिये 
दो चूलिका लिखी गई हैं । 


हे मुने ! कभी साधु को शरीर संबंधी अथवा मानसिक 
दुःख उत्पन्न हों अथवा सत्तर प्रकार के संयम के नियमों के पालन 
में आपत्ति पैदा हो, जिससे साधु के संयम का त्याग करने की 
इच्छा हो गई हो, पर जब तक संयम का त्याग “न किया हो, 
उपेक्षा से भी दीक्षा को घारण कर रखा हो, तो ऐसे मुनि को 
अद्वारह प्रकार के स्थानों का विचार करना चाहिये | अर्थात्‌ 
यदि कोई मुनि अपने दुष्कर संयम से घबड़ा गया हो तो उसे 
अपसे संयम का त्याग न कर, उस समय अट्ठारह प्रकार के 
स्थानों का विचार करना चाहिये । 


दीक्षा विजय ने प्रइन किया-- “महाराज ! वे अट्टारह स्थान 
कौन से हैं और उत्तका विचार किस तरह करना, कृपया 
समभाइये ।* 


' सुधा विजय--मैं तुम्हें अट्टा रह स्थान गिनाता हूं, सुनो-- 

]. इस दुःखमा काल में शअ्रनैक प्राणियों को अपना जीवन 
दुःख में ही बिताना पड़ता है अर्थात्‌ वर्तेमान काल में अधिकांश 
प्राणियों को दु:ख भोगना ही पड़त्ता है । सुख भोगने वाला प्राणी 
तो कोई विरला ही होता है । अ्रत: निम्न गति में ले जाने 
वाला गृहवास किस काम का, ऐसा विचार करता प्रथम स्थान 


कहलाता है । यह घबड़ाये हुए साधु को फिर से उसके संयम सें 
स्थापित करता है । ; 


2. संसारियों के जो काम भोग हैं, वे तुच्छ, ह क्षरिशक और 
कटु परिस्ाम वाले हैं, अत: संसारी के ऐसे काम-भोग किस 


काम के ? ऐसा विचार करना दूसरा स्थान है। संयम में 
उद्विग्न और काम-भोगों में लुब्ध बने हुए मुनि को यह विचार 
फिर से संयम में दृढ़ करता है । 


3. इस दुःखम्‌ काल में संसारी बहुत मायावी होते हैं, जिससे 
उन्हें कर्मंवंध बहुत कठिन होते हैं, अत: गृहवास में रहना 
दुः:खवर्भक है । ऐसा विचार करना तीसरा स्थान है। यह 
विचार साधु को संयम में स्थिर करता है। 


4. संयम पालन करने से मन को जो दु:ख होता है, उसकी 
भ्रपेक्षा नरक में बहुत दुःख है और संसारी को नरकवास की 
प्राप्ति बहुत संभव है । श्रतः उस दुःख से तो संयम का दुःख 
सहना ही अच्छा है क्योंकि संयम पालने में कर्म की निज॑रा 
होती है । ऐसा सोचना चौथा स्थान है । इस संयम का दु:ख तो 
स्थायी नहीं, अल्पकालीन है जबकि नरक का दु:ख तो स्थायी 
है। फिर नरक में दुःख जितने प्रमाण में हैं उनकी अपेक्षा 
संयम पालने में मन को जो दु:ख होते हैं, वे तो किस गिनती में 
हैं ? ऐसा विचार करना चौथा स्थान है । 


5. संसारी को मामूली आदमी को भी मान देना पड़ता है 
या उसकी खुशामद करनी पड़ती है, पर संयमधारी मुनि की 
तो राजा, मंत्री, सेठ वगैरह बड़े लोग भी बंदन पूजा करते हैं । 
अ्रत: चारित्रधारी रहना ही श्रधिक प्रशंसनीय है । ऐसा विचार 
चारित्र से अष्ट हुए सुनि को चारित्र में फिर से स्थिर 
करता है । 


6. जैसे वमतन द्वारा निकाले पंदार्थे को फिर से भक्षणा 
करना अत्यन्त निन्‍्दनीय है, वैसे ही त्याग किये हुए विषय- 
भोगों को फिर से भोगना भी अत्यन्त निन्‍दनीय है। वमन को 
भक्षण करने वाले कुत्त की तरह त्यागे हुए भोगों को भोगने 
वाले अधम पुरुष की सर्वंदा सत्पुरुषों द्वारा निन्‍्दा होती आई 
है । फिर भोगों से दुःख और रोग भी होते हैं| मैंने जब 
दीक्षा ली थी तब सब काम-भोग भोग लिये थे, अब यदि मैं 


त्थागे हुए भोगों को फिर से ग्रहरा करूँ तो वमन को खाने 
चाला कुत्ता ही गिना जाऊँगा। अतः यह गुहस्थाश्रम किस काम 
का ? इस प्रकार सोचना छठा स्थान है । ऐसा सोचने से साधु 
अष्ट चारित्र होते हुए रुक जाता है । 


7. संयम का त्याग करने से नीच गति को प्राप्त कराने 
वाले कर्मों का बंध होता है । इस कर्म के बंध से त्ियंच, नरक 
आदि दुर्गति में जाना पड़ता है, तब ऐसे गृहवास से क्‍या 
फायदा ? इस प्रकार विचार करना सातवां स्‍थान है। ऐसा 
विचार करने से भी भुनि संयम मार्ग में स्थिर होता है । 


8. गृहबास में पहले तो स्त्री, पुत्र आदि परिवार पाश 
स्वरूप है | उस बंधन में पड़ने से कुछ भी धर्म की साधना नहीं 
हो प्केगी, जिससे अंत में दुर्गति में जाना पड़े गा । ऐसा विचार 
करना आठवां स्थान है । ऐसे विचार भी संयमी को संसार से 
विरक्त रखकर, उसे संयम से स्थिर रंख सकेंगे । 


9. भृह॒वास में रहते हुए हैजा, प्लेग भ्रादि आकस्मिक रोगों 
से भृत्यु होती है, जिससे धर्म को साधना नहीं हो सकती । ऐसा 
विचार करना नवां स्थान है | 


40. इष्ट वस्तु का वियोग और अनिष्ट वस्तु की प्राष्ति 
से गृहवास में अनेक प्रकार के संकल्प-विकल्प होते हैं, जिससे 
गृहस्थ अपने तन का नाश करता है, ऐसे गृहस्थाश्रम से क्‍या 
फायदा ? ऐसा विचार करना दसवां स्थान है । ऐसा विचार 
संयसी मुन्ति को संयम में दृढ़ करता है । 


. गुृहवास में खेती, व्यापार, नौकरी आदि क्लेशकारी 
साधनों का उपयोग करना पड़ता है, फिर घी, तेल, नमक, 
अनाज झादि अनेक वस्तुएँ लाने की चिता बनी रहती है, अत: 
गृहेवास दु:ख रूप हैं। ऐसा सोचना, ग्यारह॒वां स्थाच हे । 


2. भृहवास में जो दु:ख हैं वे चारित्र में नहीं हैं। चारित्र 
त्तो एकदम वलेश रहित हैं । तब ऐसे चारित्र को छोडकर 
पूहेवास में कौन पड़े ? ऐसा सोचता बारहवां स्थान है। 


75६ 


3. गृहवास में रहते हुए अनेक प्रकार के कर्म बंध होते 


क्योंकि उसमें पग-प्ग पर आरंभ-समारंभ करने पड़ते हैं । 
ऐसा सोचना तेरहवां स्थान है। ऐसे विचार से साधु अपने 
चारित्र पर दृढ रहता है । 


4. जब गृहवास कर्मबंघ के कारण डुबाने वाला हैं और 
चारित्र पर्याय कर्म के बंध से छुड़ाने वाला होने से मोक्ष रूप 
है, तब ऐसे गृहवास से क्‍या प्रयोजन ? ऐसा विचार चौदह॒वां 
स्थान हैं। ऐसा विचार मुन्ति को अपने चारित्र ग़ुस्स पर 
आसक्त करता है । 


5. गृहस्थाश्रम में प्राणातिपात झादि पाप स्थानक रहे 
हुए हैं, अत: वह सावच्य (पाप सहित) है । तब ऐसे गृहचास से 
क्या प्रयोजन ? ऐसा विचार करना पन्‍द्रहवां स्थान है । 


6. चारित्र पर्याय सर्व प्रकार से अनवद्य (पाप रहित) 
अर्थात्‌ निर्दोप है । उसे छोड़ सावद्य गृहवास में किसलिये 
पड़ना ?ऐसा विचार करना सोलह॒वां स्थान है । 


]7. गृहवास में जो भोग रहे हैं वे चोर, जार और राजा 
के समान हैं, श्रतः ऐसा गृहवास क्या काम का ? ऐसा विचार 
करना सतरह॒वां स्थान है । 


8. संसार में माता, पिता, स्त्री, पुत्र आदि का पोषण 
करना पड़ता हैं और उनके पोषरा के लिये जो पाप करने 
पड़ते हैं, करते वाले को ही भोगने पड़ते हैं । मनुष्य का यह 
जीवन अनित्य है | दूबव के अग्नभाग पर टिके हुए जल बिदू की 
तरह यह आयुष्य चंचल हे । मैंने चारित्र मोहनीय कर्म का 
बहुत बंध किया हैं । चारित्र लेने के वाद मुक्त ऐसी तुच्छ बुद्धि 
उत्पन्न हुई, वह पूर्व में किये हुए ज्ञानावरणादि तथा असाता 
वेदर्नीय आदि पाप कर्मों का तथा प्रमाद और कषाय आदि के 
वह होकर दुष्ट कर्मे करने का ही फल हे ! उसे भोगे बिना 
मेरा मोक्ष नहीं हो सकता, अतः मुझे इन कर्मों का तपस्या 


आदि सत्कर्मों से क्षय करना चाहिये । ऐसा सुविचार करना 
अद्ठारहवां स्थान है । ः 
हे मुने ! इन अट्टारह स्थानों का विचार करने वाला साधु 
अपने चारित्र से अ्रष्ट नहीं होता, अतः जो मुनि अपने संयम 
के प्रति शिथिल आदर वाला हो, उसे इन अद्दारह स्थानों का 
स्मरण करना चाहिये । इन अद्वारह स्थानों के चितन से मुनि 
अपने संयम में स्थिर होते हैं। अतः चारित्रधारी पुरुष को 
“दशवैकालिक सूत्र का अध्ययन, मनन और क्षवरणा करना 
चाहिये । जो मुनि 'दकवैकालिक सूत्र! उसमें भी विशेषकर 
इसके दसवें अध्ययन की अंतिम चूलिका को न जानता हो या 
सुनने में न आई हो तो वह संयम से घबराकर. तुरन्त चारित्र 
अ्रष्ट हो जाता है । हे मुने ! वतंमान समय में परिपक्व वेराग्य 
के बिना दीक्षित हुए मुनि साधु के वेष को छोड़कर गृहस्थ का 
वेष पहन लेते हैं और चारित्र अ्रष्ट हो जाते हैं, इसका काररा 
इस चज्ूलिका के पठन, मनन और श्रवण का श्रभाव हैं। अत: 
प्रत्येक मुनि को चारित्र लेने के पदचात्‌ “'दशवेकंालिक सूत्र' 
को पूर्सा जानना चाहिये । 


सुधा विजय मुनि के इन वचनों को सुनकर दीक्षा विजय 
मुनि हृदय में प्रसन्न हुए । गुनिरूप में रही हुई उस महादेवी 
दीक्षाकुमारी ने अपने हृदय में विचार किया, “ओोहो ! कैसा 
निर्मेल चारिनर है। यदि सारे भारतवर्ष में प्रत्येक जेन मुनि 
ऐसे हों तो वीतराग के शासन का प्रभाव कितना बढ़े । आहंत्‌ 
धमं का कितना उद्योत हो ? है शासन देवता ! सर्वे सुनियों 
के हृदय में ऐसी ही प्रेरणा प्रदान करें ।” इस प्रकार सोचकर 
मुनि दीक्षा विजय ने कहा, “महाराज ! आपने जो अदा रह 
स्थान बताये, वे वास्तव में मुनियों के लिये बहुत उपयोगी. हैं । 
फिर भी कई मुनि उन पर विचार नहीं करते, इसका क्या- 
कारण है १” सुधा विजय ने कहा, हे मुने ! पू्वेक्त पापकर्मों- 
के उदय से प्रेरित साधु को इन अट्टारह स्थानों पर बिचार 
करने का सूझता ही नहीं, जिससे वे भ्रष्ट चारित्र हो जाते हैं ।'' 


दीक्षा विजय ने प्रश्न किया, “महाराज ! यदि मुनि इन 
अट्ठारह स्थानों पर विचार न कर सके तो दूसरी किसी तरकीव 
से चारित्र में स्थिर रखने का बोध हो सकता है क्या ? ” 


सुधा विजय ने उत्साह से कहा, “हे मुने ! यदि साधु अद्ठा रह 
स्थानों का चिंतन न कर सकें तो फिर दूसरा कोई उपाय नहीं 
है जिससे उसे बोध हो सके । सूत्रकार शब्यंभव सूरि ने उसके 
लिये निम्न गाथा लिखी है:-- 


“जया य चयइ धम्मं, अराज्जो भोगकारणा । 
से तत्थ मुच्छिए वाले, आयईं नावबुज्कइ |” 


“इन अट्छारह स्थानों पर चितन करने योग्य होने पर भी 
जो श्रनार्य मुनि छिषय भोग भोगने के लिये चारित्र का त्याग 
करता है, वह बिषयों में मूच्छित साधु कभी भी सम्यक्‌ बोध 
प्राप्त नहीं कर सकता । 


हे मुने ! चारित्र से भ्रष्ट हुये मुनि को पीछे पछताना 
पड़ता है क्योंकि गृहवास में अनेक प्रकार के दुःखों का अनुभव 
करना पड़ता है। इस बारे में सूत्रकार ने निम्न गाथा 
लिखी हैं :-- 


“जया ओहाविश्नो होइ इंदो वा पडिओआनो छमं॑ । 
सव्वधम्म परिब्भद्वों सपच्छा परितप्पइ ।। 
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“इन्द्र जैसे अपने सिंहासन से भ्रष्ट होकर मृत्यु लोक में 
पड़ जाता है, वेसे ही साधु जब चारित्र से अ्रष्ट हो जाता है, 
तब फिर उसे बहुत पश्चाताप करना पड़ता है ।* 


इस विषय पर सूत्रकार ने बहुत सी गाथायें लिखी हैं । 
उसका' संक्षिप्त भावार्थ इस प्रकार है--'जो साधु चारित्र 
अवस्था में वंदनीय होता है, वही चारित्र से अष्ट होने पर 
अवंदनीय हो जाता है । फिर अपने स्थान से भ्रष्ट देवता:की 
तरह उसे भी बहुत पश्चाताप होता है । जो मुनि पहले, पुजनीय 


होता है, वही भ्रष्ट होने पर अपूजनीय हो जाता है, जिससे 
बह राज्यच्युत राजा की भाँति पच्चाताप को त्राप्त होता है । 
जो मुनि पहले सम्माननीय होता है, वही अष्ट चारित्र होने 
प्र असम्माननीय हो जाता है, फिर वह क्षद्र गांव में पड़े हुए 
सेठ की भांति पशचाताप करता है। जो मुनि जवानी वीत 
जाने पर वुद्धावस्था में संयम का त्याग करता है, वह गले में 
विधी हुई मछली की भाँति पश्चाताप करता है। जो मुनि 
कुटु ब को चिता से संयम का त्याग कर गृहस्थ वनत्ता है, वहन 
बंध स्थान में पड़े हुए हाथी की तरह पश्चाताप करता है । जो 
मुति संयस का त्याग कर पुत्र, स्त्री वगैरह परिवार से चारों 
तरफ घिरकर, विद्षेप प्राप्त करता है और मोहनीय कर्म के 
प्रवाह में वह जाता है, वह मुनि कीचड़ में धँसे हाथी की तरह 
परचाताप करता है । 


“ग्रत: किसी भी साधु को संयम त्याग करने का साहस ही 
नहीं करना चाहिये। संयम का त्थाग करने वाले घुनि को 


बाद में बहुत पछताना पड़ता है। इस पदचाताप के विषय में 
महोपकारी शब्यंभव सूरि ने निम्न गाथा कही है:-- 


“अज्ज श्राहं गरणी हु तो, भाविश्नप्पो बहुस्सुओ । 
जइ5हं रमंतो परिश्राएं, सामस्‍्ते जिशदेसिए ॥।” 


“जिन भगवान द्वारा उपदेशित चारित्र पर्याय में यदि मैं 
अनुरक्त रहा तो आज शुभ योग की भावना से आत्मा को 
भावित करते हुए वहुश्नू त आचाये बन गया होता ।” 


. है झुने | इस प्रकार उसे बहुत पश्चाताप करना पडता 
हैं। जिससे उसका अंतरात्मा सर्वदा दग्ध होता रहता है । 
अतः किसी भी मुनि को संयम से घबराकर ग्हस्थावस्था में 
प्रवेश नहीं करना चाहिये। हे अनगार । प्रत्येक मुनि को 
विचार करता चाहिये कि संसार की अपेक्षा संयम सौ टका 
उत्तम है । संयम के पवित्र मार्ग में जो सुख, आनंद और अलण्य 


लाभ है, वह संसार में कभी भी नहीं मिल सकता। यथार्थ 


रूप से पालन करने वाले साधु को तो यह संयम देवलोक 
समान हैं । पर जो मुनि विपयेच्छु है, उनके लिये तो संयम 
नरक के समान है । इस विषय में सूच्रकार निम्न स्मरणीय 
गाथा लिखते हैं:-- 


“देवलोग समारखो अ परियग्राझो महेसिरयां । 
रयाणं अरयाणं च महानरयसारिसो ॥ 

“जो मह॒षि अपनी सदाचारी में अ्रनुरक्त हैं. उन्हें तो 
चारित्र पर्याय देवलोक जैसा लगता है, पर जो अपनी सदा- 
चारी में रमरणा नहीं करते, उन्हें यह चारित्र पर्याय नरक जैसा 
लगता है ।” 


है मुने ! इस गाथा में यह प्रकट किया है कि जैसे देबलोक 
में रहने वाले देवता नाटक आदि देखने में मग्न होकर निरन्तर 
आनन्द में रहते हे और कभी दुःखी नही होते, वेसे ही संयम- 
धारी मुनि भी झुद्ध भाव से प्रतिलिखत, स्वाध्याय आदि कार्यों 
में रमरसा रह कर आनद से अपना समय व्यतीत करते हैं । 
उनका चारित्र पर्याय स्वर्ग सुख के समान हैं । 


ग्रतः हे मुने ! प्रत्येक जैन मुनि को अपने चारित्र को 

देवता के सुख जैसा मानकर उसके प्रति प्रीति रखनी चाहिये । 
कभी भी अपने चारित्र धर्मसे अष्ट नहीं होना चाहिये । 
चारित्र से अष्ट होने वाले घुनि इस लोक और परलोक दावों 
से अष्ट होते हैं। परलोक में दुर्गति की भारी पीड़ा सहनी 
पड़ती है और इस लोक में भी अनेक प्रकार के करूंक लगते 
हैं, जिसके लिये सूत्रकार नीचे की गाथा लिखते हैं :-- 

“घम्माउ भटद्द् सिरिय्रोववेयं, 

जन्नग्गि विज्काअमिवडसप्पतेअं । 

हीलूंति रा दुव्विहिअं कुसी ला, 

दाढुड्डिज घोर विस व नागं।। 


“मुनि धर्में से अ्रष्ट और तपोलक्ष्मी से रहित मुनि की 
वेसी ही उपेक्षा होती है जैसे यज्ञ होने के बाद बुभी हुई अग्नि 


की । दुष्ट आचेरण वाले उस अष्ट मुनि की भयंकर विप 
वाले किन्तु दाढ़ रहित सर्प की जैड्डी गति होती है ।* 


है दीक्षा विजय ! अतः आत्मार्थी सुनि को कभी भी 


अष्टाचारी नहीं होना चाहिये। अ्रष्टाचारी साधु को इस 
लोक में अपयश मिलता है। दान-पुण्य के अ्रभाव में उसकी 
निदा होती है 'अघुक मुनि पत्तित हो गया है ।। कहकर बद- 
नामी होती है | तुच्छ लोगों में भी उसकी निदा होती हैं और 
अंत में नरक गति को प्राप्त होता है। इसके अतिरिक्त उसे 
ग्रौर भी अनिष्ट होते हैं। धर्म की अपेक्षा रखे बिना भोग 
भोगने में तललीन साधु संसार के महा आरंभ वाले कार्य कर, 
मृत्यु होने पर नीच गति में जाता है। फिर वह सुलभ-वोधि 
(आसानी से ज्ञान प्राप्त करने वाला) नहीं हो सकता। अतः 
मुनि को कभी भी चारित्र का त्याग नहीं करना चाहिये । 


है मुने ! यदि किसी कारणावश मोहदशा जाग्रत हो जाय 
तो मुनि को नीचे की बोधक गाथा का चितन करना चाहिये-- 


“न में चिरं दुक्‍खूमिणं भविस्सइ, 
असासया भोगपिवास जंतुरों । 
ते चे सरीरेण इमेण बिस्सइ, 
अविस्सई जीविश्वपज्जवेश में ॥7 


“संयम से घबराने और दुःखी होने का समय अधिक लंबा 
नहीं रहेगा। फिर यह भोग की तृष्णा तो जवानी में ही 
रहेगी, फिर भी यदि रह जाय तो इस शरीर के साथ ही चली 
जायेगी । फिर इस संयम से घबराने का क्‍या कारण है?” 


इस प्रकार विचार करने वाले: मुनि अपने धर्म पर दृढ़ रहते 
हैं । कभी विध्त उत्पन्न हो जाय तो श्रपत्ती देह का त्याग कर 
देते हैँ पर धर्म शासन का त्याग नहीं करते । इस प्रकार धर्म में 
सिहचल हुए मुनि को इन्द्र भी संयम से नहीं डिगा सकता, जैसे 
पवन सेरु पर्वेत को नहीं डिगा सकता । 


अत: जिस मुनि को अपने चारित्र का निर्वाह करना हो 
उसे हमेशा अपने धर्म में €ढता रखनी चाहिये । अपनी आत्मा 
को सनन्‍मार्ग की ओर बढाते हुए बेराग्य की उत्तम भावना पर 
विचार करना चाहिये । मनोवृत्ति में विकार पैदा नहीं होने 
देना चाहिये । कभी विकार पैदा हो जाय तो समता भाव का 
चितन करते हुए शुद्ध तत्व की गवेपणा करनी चाहिये । 


इस प्रकार 'दशवेकालिक सुत्र” के दशवें अ्रव्ययत॒ की प्रथम 
चलिका का वर्णन है । जो मैंने तुम्हें संक्षेप में सुनाया है । उस 
चूलिका के अन्त में सूत्रकार ने त्िम्त अंतिम गाथा लिखकर 
चूलिका को समाप्त किया हैं:-- 


“इच्चेव संपस्सिग्न बुद्धिम॑ नरो, 
आय उवाय॑ विविहं विश्राणिग्रा । 
काएरा वाया अदु माखझ्सेरां, 
तिमुत्ति गुत्तो जिणवयरा महिटिठज्जासि क्तिबेमि ॥7 


“इस प्रकार यथार्थ में बुद्धिमान पुरुष विनय, काल आदि 
विविध प्रकार के साधनों को जानकर मन, वचन और काया 
से तीन एकार की ग़ुप्तियों को धारण करते हुए अरिहंत देव 
के उपदेश का पालन करने से तत्पर रहें |” 


है मुने ! इस प्रकार प्रथम चूलिका में उपदेश दिया गया 
है | यह उपदेश प्रत्येक जैन मुनि को अपने हृदय में स्थापित 
करना चाहिये । ऐसा उत्तम उपदेश देकर महानुभाव इदण्यंभव- 
सूरि ने मुनि समाज पर बहुत बड़ा उपक्रार किया है। प्रत्येक 
आहेत्‌ मुनि इन महासुभाव के यावत्‌ जीवन ऋदणणी हैं । 


दीक्षा विजय--“महा राज ! झ्रापका कहता यथार्थ है । इन 
महानुभाव का आहत मुनि पर महान्‌ उपकार है | है भगवान्‌ ! 
यह प्रथम चूलिका तो समाप्त हुई और उसे मैंने सुना और 
समभा । अब दूसरी चूलिका में क्या बताया गया हूँ, वह कृपा 
कर सममक्राइये । आपके वचनामृत खुन कर बहुत आनन्द आा 


रहा है | यदि सुझे आपका समागम न हुआ होता तो मैं ऐसे ऊसर 
स्तेत्र में सहीं रह सकता था । आज ही विहार कर चला जाता । 


सुधा विजय--हे मुने ! तुम गुणवान हो, इसलिये दूसरों के 
गुणों को समभते हो, पर जँन मुनि को किसी भी बात में 
दुःसाहस नहीं करता चाहिये । और प्रत्येक क्षेत्र में विहार कर 
लोगों क्रा उपकार करना चाहिये | चारित्र की सार्थंकता हमेशा 
परोपकार में ही है । यह देश ऊसर जेसा हो गया है, इसका 
कारण यही है कि यहाँ मुनियों के आगमन का अभाव है। 
यदि ऐसे देश में मुनियों का सतत विहार होता रहता तो कभी 
भी यह देश इस स्थिति को प्राप्त न होता । अतः है मुने ! 
परिषह (कष्ट) सहन करके भो तुम्हें ऐसे देश में विहार करना 
चाहिये । विहार करने में मुनि को कैसी प्रवृत्ति करनी चाहिये 
और साथु का विहार कैसा होता चाहिये, यह सव विपय दूसरी 
चूलिका में वरिणत है अत: है मुने ! अ्रब मैं तुम्हें दूसरी चइलिका 
का आकझृय समफझात्ता हूं, उसे ध्यान पूर्वक सुन्तो । 


है मुने ! दूसरी चू लिका के आरंभ सें महानुभाव शबख्यंभव- 
सूरि ने प्रथस गाथा में आचाये के गुरणों का वर्णन किया है। 
उसमें वे लिखते हैं कि “दी के प्रवाह में पड़ा हुआ लकड़ी का 
टुकड़ा जैसे प्रवाह के वेग से समुद्र में चला जाता है, वैसे ही 
बहुत से लोग विषय रूपी प्रवाह के वेग से संसार रूपी समुद्र में 
चले जाते हैं। झत: जो पुरुष मुक्ति प्राप्त करता चाहता है, 
उसे अपनी आत्मा को विषयों के प्रवाह की तरफ जाने से रोक 
कर, संयम की तरफ आराकृष्ट करना चाहिये ।” 


. हैं मुते ! इस अर्थ को दिखाने के लिये निम्त उत्तम गाथा 
ही गई है:--- 


“अगुसोअपट्वित्र बहुजणंमि, पडिसोग्मजद्धलक्खेरा । 
पडिसोग्रमेव अप्पा, दायब्बो होउकामेरा ॥॥ 
इस बोधक गाथा का श्र 


गध्व शय कितना उत्तम है। इसमें 
वर्णित नदी में बहते हुए लकड़ो का दृष्टान्त कितना सुबोधक 


है । विषय रूपी प्रवाह का वेग बहुत ही वलवान होता है । 
उस वेगवान प्रवाह में फेंसे हुए को वापस खींचकर लाना 
बहुत ही कठिन है | जो झात्मा विषय के प्रवाह में फैंस गया 
है, उसे वापस खींचकर संयम की तरफ आञाकृष्ट करना बहुत 
ही <्ष्कर है । पूर्व में जेन मुनियों का पराक्रम ऐसे ही कार्यों में 
प्रशंसनीय गिवा जाता था । जो विषय वेग के प्रवाह में फंसे हुए 
आत्मा को खींचकर वापस संयम की तरफ ले जाय वह वास्तव 
में वीर पुरुष है । महावीर के शासन को उद्योतित करवाने 
वाले भी ऐसे ही वीर हैं। अतः शुद्ध संयम को घारण 
करने वाले मुनियों को अपनी आत्मा को विपय के प्रवाह 
में नहीं बहने देना चाहिये | पर संयम के प्रति सचेत रखना 
चाहिये । 


सर्वे जीव योनि में मानव देह उत्तम ग्रिनी जाती है । इस 
संसार में ऐसे दुर्लभ मनुष्य जन्म को प्राप्त कर और उसमें भी 
आत्म स्वरूप को प्राप्त करवाने वाले चारित्र रत्न का आराधत 
कर, जन्म सफल करने में जो मुनि प्रमाद करते हैं, वे नहीं 
जानते कि मानव जीवन का कतंव्य क्या है, जिससे वे इस लोक 
से अ्रष्ट होकर अधोगति को प्राप्त होते हैं । ऐसे प्रमादी जीवों 
को आहंत धरम का वास्तव में स्वरूप समभ में ही वहीं आता । 
ग्रत: वे इस धर्म से विमुख हो जाते हैं। अ्रत: संयमी मुनि को 
कभी भी प्रमाद नहीं करना चाहिये। बसे ही विषय सुख की 
इच्छा नहीं रखनी चाहिये | जैन मुनि को अपने धर्म का स्व- 
रूप भली भाँति समझना चाहिये । धर्म का सच्चा अर्थ क्‍या है, 
इस विषय पर दीप विचार करना चाहिये । देह,इन्द्रियों और 
अंत:कररा को अयोग्य प्रवृत्तियों में से हटाकर, उन्हें निर्मेल 
करने के लिये गुरु तथा श्रागम की आज्ञानुसार विहित प्रवृत्तियों 
में जोड़ने का प्रयत्त करना चाहिये । इसी को धर्म कहते हैं । 
ऐसे धर्म के स्वरूप को समभते वाले संवेगी त्यागी साधु कभी 
भी स्वधर्म से अ्रष्ट नहीं होते | है मुने ! इस पर हमें समझता 
चाहिये कि हमें कभी भी प्रमाद नहीं करना चाहिये, पक्षपात 
नहीं करना चाहिये, समता रखनी चाहिये और बवाद-विवाद 


को छोड़ देना चाहिये । सभी क्षेत्रों में कष्ट सहन करते हुए भी 
विहार करना चाहिये । 


है मुने ! इस प्रकार 'दशवेकालिक सूनत्र' के अंतिम श्रध्ययन 
की प्रथम चूलिका का उपदेश मैंने तुम्हें संक्षेप में सुनाया है, 

तुम ध्यान में रखना तुम्हारे जैसे जेन मुनि को विशेष कहने 
की आवश्यकता नही है । तुम्हारी आकृति और प्रवत्त बता 
रही है कि तुम कोई पवित्र और धर्मानुसार प्रवृत्ति करने 
चले जेन मुनि हो । चलो अश्रव हम अपनी उपदेश वार्ता को 
समाप्त करें। प्रतिक्रमण करने का समय हो गया है । 


मुनिरूपी दीक्षाकुमारी ने आनंदपूर्वक वताया--'हे पविन्न 
मुत्ति ! आज आपके मुख से उपदेश वार्ता सुनकर मुझे बहुत ही 
आनंद हुआ है व प्रतिक्रमरा करने के पदचात फिर दसवें 
अध्ययन की दूसरी ज्ञलिका का उपदेश देने की क्षपा करें । 
आपको वारी में जो दिव्य माथुये है, वह अनुपम है । 


दीक्षाकुमारी के वचन सुनकर मुनि सुधा विजय आरानन्दित 

ए | फिर दोनों मुनि प्रतिक्रमण की पवित्र क्रिया करने में 

संलग्न हो गये । पवित्र दीक्षाकुमारी ने अपने दिव्य प्रभाव से 

जैन मुनि के नियमानुसार प्रतिक्रमरा की क्रिया की, जिससे 
मुनि सुधा विजय भझ्राइचर्य चकित हो गये । 


प्रवास (5) 


मुनि सुधा विजय और मुनि दीक्षा विजय प्रतिक्रमण की 
पवित्र क्रिया से निवृत्त हुए तो मुनि दीक्षा विजय ने विनय 
से कहा, “महाराज ! अ्रव कृपा कर दूसरी चुलिका का उपदेश 
दीजिये ।” 


दीक्षा विजय की प्रार्थना से प्रसन्न होकर मुनि सुधा विजय 
मंद हास्य के साथ बोले, “हे पवित्र मुनी ! सुनो, प्रथम चूलिका 
मों शिथिल परिणाम वाले साधुओं को सयम से हृढ़ करने के 
लिये कहा गया है । दूसरी चुलिका मों साधु को किसी भी क्षेत्र 
या सांसारिक पदार्थ पर आसक्ति रखे बिना विहार करने के 
लिये कहा जाता है । केवली भगवान द्वारा कथिक इस दूसरी 
चुलिका को सुनकर प्रत्येक भव्यजीब को अपने चारित्र धर्म झों 
स्थिर होना चाहिये और अपनी श्रद्धा दढ रखनी चाहिये । हे 
मुने ! इस दूसरी चूलिका के लिये वृद्ध-परम्परा से एक बात 
चल रही है जो तुम्हें सुनाता हूं, सुनी :--- 


सिरीपक नामक एक जेन साधु उपवास करने में बहुत ही 
कमजोर था। पूरे दित वह आहार के बिना नहीं रह सकता 
था । एक समय यक्ष्या नामक किसी साध्वी ने संवत्सरी पर्व के 
दिन उस साधु को उपवास करवाया । उपवास में ही वह साधु 
मृत्यु को प्राप्त हुआ । इससे यक्षा साध्वी को बहुत खेद हुआ । 
“मैंने एक मुनि का अपघात किया है | ऐसा सोचकर उस 
साध्वी को वहुत ही उद्वं ग हुआ । हृदय में उसी विचार से 
चितित वह॒ साध्वी सीमंधर स्वामी के पास जाकर इसकी 
आलोचतना पूछने का विचार करने लगी और तेले की तपस्या 


आए) फिल्म: | कल आम 2७० मल. अजन चलिए». “अमल, 


होकर उस साध्वी को सीमंधर स्वामी के पास ले गये। साध्वी 

ने सीमंधर स्वामी से अपने कृत्य की आलोचना पूछी । तब 

पूर्वज्ञानी भगवान ने प्रायश्चित के लिये यह द्वितीय चइलिका 
हु सुनायी । यही वह दूसरी च्ुलिका है । 


हे सुनि ! इस दूसरी चूलिका में चर्या के गुणों का वर्णान 
है। जो साधु ज्ञानादि आचार में पराक्रमो हो, जो इन्द्रिय 
विजय हो, जिसमें समाधि हो और झाकुलता का अभाव हो, 
ऐसे साधु में चर्या, (एक स्थान पर न रहने का वाह्य आचररा) 
मूल गुण, उत्तम गुर और नियम स्वतः ज्ञय रूप से प्राप्त होते 
हैं। इस विषय प्र इस दूसरी चूलिका में निम्न गाथा कही 


गई है :-- 


“तम्हा आयार परकम्मेर्ं, संवरसमाहि वहुलेण । 
चरिया-गुस्ाय नियमा अ, हुंति साहुणा दद्गवा ॥” 


“ज्ञानादि आचार में पराक्रम वाला और संवर तथा 


समाधि में बहुत वलवान साधु को चर्या और गुण और नियमों 
का पालन करना चाहिये ।” 


हे मुनि ! इस गाथा को प्रत्येक साधु को याद रखना 
चाहिये यदि यह गाथा मुनि के हृदय में सदा स्थापित रहे तो 
वह मुनि कभी भी प्रमाद के वश नहों होता । आजकल अपने 
मुनि ज्ञानादि आचार में, संवर तथा समाधि में बहुत ही 
कमजोर हैं । ऐसे कमजोर मुन्ियों को फिर चर्या, गुण और 
नियम प्राप्त नहीं होते । 


हे सुति ! विशेष कर प्रत्येक मुनि को चर्या के लिए 
विशेष ध्यान देने की आवश्यकता है। अनियत स्थानों में 
रहते की चर्या के गुणा से जैन मुनि कभी भी दुगुरणों के वश 
में नहीं होता। एक ही क्षेत्र में नियसित रहने वाले सुनि बअमाद 
के बच्च में होते हैं और फिर उनमें एक-एक कर के दुगु णा बढ़ते 
जाते हैं। साधुओं के विहार की मर्यादा कितनी उत्तप है, इस 


विषय पर सूत्रकार ने बहुत विवेचन किया है। जैन मुनि को 
हमेशा अ्रनियमित निवास करना चाहिपे ब्र्यात्‌ एक ही स्थान 
पर अधिक दिनों तक नहीं रहना चाहिये । दूसरी समुदान चर्या 
अर्थात्‌ अनेक स्थानों से गोचरी की विधि के अनुसार भिक्षा 
लाकर झाहार करना चाहिये। तीसरा अज्नात कुल पअर्थात्‌ 
अ्परिचित गृहस्थ के घर से ग्रहरा करने योग्य शुद्ध आ्राह्मरादि 
लेना चाहिये। चौथा प्रतिरिक्तता अर्थात्‌ जहां भीड़भाड़ न हो 
ऐसे एकांत स्थान पर निवास करना । पांचवां अल्पोपधि 
अर्थात्‌ बड़प्पन न दिखाई दे ऐसी अल्प उपाधि रखनी । और 
छठा कलह विवर्जता श्रर्थात्‌ं किसी के साथ लड़ाई-फगड़ा 
नहीं करना । 


विहार की उपयुक्त मर्यादा सर्वोत्तम मानी गई है। इस 
विपय में इसी भाव को दर्शाने वाली एक सुन्दर गाथा निम्न 
प्रकार से लिखी गई है-- 


“अनिए श्र वासो समुआरा चरियश्रा, 
अन्नायउंछ॑ं पयरिक्कया श्र 
अप्पोवही कलह विवज्जणा अर, 
विहार चरिश्रा इसिण पसत्था ||” 


“अनियमित निवास, अनेक स्थानों की भिक्षाचरी, अज्ञात 
कुल दान ग्रहरा, एकांत स्थान पर निवास, ग्रल्प उपाधि और 
कलह विवजेना इन छ: प्रकार की प्रवृत्तियों को उत्तम विहार 
चर्या माना जाता है ।” 


है मुनि ! इस विषय पर मेरे अनुभव को एक घटना जानने 
योग्य है । वह सुनो :-- 


तपो विजय नामक मेरे एक ग्रुरू भाई थे । जिनका कि 
तीन वर्ष पहले ही देहान्त हुआ है | वे अपने सुनि धर्म में बहुत 
ही प्रवीण झौर श्रद्धावान थे । हमारे पुज्यपाद गुरुदेव जब 
अधिक वृद्ध हो गये तो उन्होंने हमसे कहा,--''है शिष्यों ! अब 


मैं थोड़े समय में काल कर जाऊँगा, अतः तुम्हें जो कुछ भी 
पूछता हो वह पूछलो । फिर हमने उन्तसे कहा, ' 'हे गुरु 
महाराज ! हमें आपसे कुछ भी नहीं पूछना । मात्र आपके 
सुखारबिन्द से उपदेश सुनना है ।” हमारे वचन खुन्कर गुरुजी 
ने हमें कुछ उपदेश दिया । यह उपदेश अभी भी मेरे हृदय में 
स्फुरित होता रहता है । उस उपदेश के प्रभाव से ही हम श्रपने 
चरित्र धर्म रूपी महासागर को पार कर सके हैं । 


मुनि सुधा विजय के वचन सुनकर दीक्षा विजय ने कहा, 
“महाराज ! आपके वुद्ध और अनुभवी ग्रुरुजी ने आपको क्या 
उपदेश दिया था ? क्ृपा कर मुमे सुनवाइये | क्योंकि ऐसे 
अनुभवी वुद्ध मुनि की वाणी बहुत मनन करने योग्य होती है। 


दीक्षा विजय के उपयु क्त वचन सुनकर मुनि सुधा विजय ने 
कहा, “मुन्ति दीक्षा विजय ! हमारे गुरुजी ने इस संसार पर 
मोह पैदा न हो और वैराग्य भाव प्रकट हो, इस हेतु थोड़ा-सा 
उपदेश दिया था। यद्यपि यह उपदेश संक्षिप्त था तथापि बहुत 
बहुत उपयोगी और संवेग के रंग को प्रकट करते वाला था। 
हे सनि ! वह उपदेश सावधाली पूर्वक सुतो -- 


“इस मोहपूर्णो पृथ्वी पर धत आदि के मद से मत्त बने 
बहुत से चक्रवर्ती राजा हो गये हैं । युवावस्था के मद के वेग 
में बहने वाले और अनेक गरीबों को सताने वाले भी काल को 
प्राप्त हो गये हैं। अत: है जीव ! तेरा क्‍या सामर्थ्य है कि तू 
यौवन, धन, जाति और कुल के मद से मत्त होकर फिर रहा 
है? कोई ऐसा सोचता हो कि अन्य लोग अपनी प्रक्ृति को 
अच्छी स्थिति में रखने के लिये उपायों के अज्ञान से या अपशथ्य 
के सेवन से, या औषधी सेवन के लोभ से या आवश्कतानुसार 
श्रौषधि सेवन में बेपरवाह होने से मर गये या मर रहे हैं । पर 
हम तो सर्व प्रकार से कुशल और सब प्रकार से सावधानी 
पूर्वक प्रवृत्ति करने वाले हैं, अत: हम तो कभी स्वप्न में भी 
नहीं मर सकते । ऐसे समभझदारों को भी विकराल काल ग्रास 


कर गया है। अतः इस अ्वह्य नाशवान शरीर के साथ 
सम्बन्धित जाति, कुल और द्रव्य आदि के अभिमाच से अपने 
को रोकना चाहिये । यह देह चमं, अ्स्थि, रक्त, मांस, मज्जा 
नाड़ी, रोम, लाल, मल ग्रौर मूत्र आदि मलिन पदार्थों का 
समूह है । ऐसे शरीर को आत्मा मानने, शरीर की मलिनता का 
दोष दूसरों को दिखाई न दे जाय, इसलिये सुगन्धित तेल की 
मालिश, सावुत से स्तान, समय-समय पर पहनने के लिये 
सुन्दर वस्त्राभूपण, चन्दन, पुष्षमाला और इत्तर व्गेरह पदार्थों 
का भ्रत्यधिक सेवन करते हैं। वर्तमान समय में तो कई पुरुष 
भी स्त्रियों की भांति वालों को सुन्दर बनाने में लगे रहते हैं । 
कई तो विषय रस की बातचीत में ही अपना अधिकांश समय 
गँवाते हैं। ऐसी अ्रांति में रहे हुए लोगों को भी समय पर 
काल तो ग्रास बना ही लेता है। फिर भी लोग नहीं समझते । 
यह शरीर तो अवश्य ही राख, मिट्टी या विष्टा के रूप में 
परिणत होने बाला है। ऐसा समझकर देहात्मअ्रांति, गुणा- 
धान अआंति और दोषापनयन अति का त्याग करना चाहिये । 

हाभिमानियों की ऐसी भूल के लिये ज्ञानियों को बहुत 
आदचय होता है। सार-प्रसार व विवेक से रहित मात्र स्थल 
शरीर से सम्बन्धित ऐसी क्षद्र प्रवृत्तियों सें लगे हुए मनुष्यों 
और पशुश्रों में क्या अच्तर है? यही कि पशु के चार पैर हैं 
ओर मनुष्यों के दो पैर हैं। ऐसी पामर प्रवृत्ति से इस भव- 
अटवी से बाहर नहीं निकला जा सकता । 


शुद्ध संयम धारी साधु को अपने स्वरूप का अवलोकन 
करना चाहिये । “मैं शुद्ध चेतन हूं” ऐसा भाव एकाग्र चित्त से 
अनुभव करता चाहिये ) पंच परमेष्टि के ध्यान में मग्न होकर 
परमात्मा के ग्रुणों को अपने सन में रमाने की तत्परता रखनी 
चाहिये । तपस्या से कर्म की निजेरा कर सवर तथा समाधि से 
शांत स्वरूप का अवलम्बन लेकर स्वेदा झुभ ध्यान में मग्न 
रहना चाहिये । ऐसा करने से साधु अपने शुभाशुभ कर्मो से 
मुक्त हो सकता है और अन्त में अपने चारित्र को चरितार्थ कर 


अपनी आत्मा को शुभ ध्यान को श्रेणी पर आछूढ़ करने में 
समर्थ हो सकता है । 


हे मुनि ! इस प्रकार उपदेश देते-देते वे महान्‌ गुरुजी काल 
का सामना करने के लिये तैयार हो गये । उस समय उन्होंने 
कहा, “शिष्यों ! अ्रव मेरे आयुष्य का अन्त आ गया है अतः 
शिक्षा रूप तुम्हें एक गाथा सुनाता हूं, उसे तुम सर्वेदा स्मरण 
रखना और तदनुसार प्रवृत्ति करने के लिये तत्पर रहना । 
इतना कहकर उन्होंने “दशवेकालिक सूत्र' की दूसरी चूलिका 
को गाथा कह सुनाई । उसके पश्चात्‌ हमारे पूज्यपाद गुरु पंच 
परमेष्टि का ध्याव करते हुए काल धर्म को प्राप्त हुए । 


हे मुनि ! उस गाथा को मेरे गुर भाई तपो विजय सदा याद 
रखते और उसके अनुसार प्रवृत्ति करते । ग्रुरुजी के देहावसान 
के बाद हम दोनों भाइयों ने वहां से विहार किया | विहार 
करते-करते हम जेन प्रजा से भरपूर एक शहर में पहुँचे । वहां 
शआवकों ने हमारा बहुत सम्मान किया । उस क्षेत्र का लाभ 
होने की धारणा से हम एक माह तक वहां रहे । उसके पदचात्‌ 
हम वहां से विहार करने के लिए तेयार हुए । उस समय वहां 
के श्रावक-श्राविकाएं एकत्रित होकर हमें और रुकने का आग्रह 
करने के लिए आये । श्रावकों का आग्रह देखकर तपो विजय ने 
इस गाथा का स्मरण किया । उसने कहा, “श्रावबकों ! एक 
माह से अधिक हम नहीं रह सकते क्योंकि हमारे गुरुजी ने 
उपदेश दिया है कि अनिए-अवासो' अर्थात्‌ सुनि को ग्रनियमति 
निवास करना चाहिये ।” तब श्रावकों ने कहा, “महाराज आज- 
'कल इस नियम की प्रवृत्ति नहीं है । इस शहर में कई साधु एक के 
ऊपर दूसरे चातुर्मास करते हैं और रंघ का मान रखते हैं। 
इतना ही नहीं, चातुर्मास के सिवाय भी कई कई महीनों तक 
रहते हैं ।” श्रावकों के वचत सुनकर मेरे गुरु भाई तपो विजय 
बोले, “श्रावकों ! इस प्रकार की प्रवृत्ति साधुओं के योग्य नहीं 
हैं। हम तो ऐसा नहीं कर सकते ।” ऐसा कहकर हम दोतों 
गुरु भाई वहाँ से विहार कर चल पड़े । 


वहां से विहार कर हम दूसरे स्थान पर गये । वहां श्रावकों 
ने हमें बहुत ही आदर पूर्वक एक उपाश्चय में ठहराया । उस 
समय आहार का वक्त था अत: एक धनाढहय संघनायक सेठ 
ने आहार लेने के लिये आने की विनती की । मेरे गुरु भाई 
तपो विजय मेरे से बड़ थे इसलिये मैंने उनसे आ्राहार लेने जाने 
की आज्ञा मांगी । उन्होंने देश का विचार करते हुए कहा कि 
'समुझआरश चरिश्रा' | इस वाक्य को याद रखते हुए मैं उस 
गृहस्थ-भ्रावक के साथ गोचरी के लिये निकला । यह गृहस्थ- 
श्रावक पहले मुझे अपने घर ले गया । बहां उसने बहुत सा 
उत्तम ग्राह्यार लाकर कहा, “महा राज! यह सब प्रासुक (निर्दोष) 
ग्राहार है, आप ग्रहरा करिये ।' वह बहुत सारा आहार देखकर 
मैंने उससे कहा, “श्रावकजो एक गृहस्थ के घर से इतना सारा 
आहार ग्रहरा करना हमारे मुनि धर्म के विरुद्ध है, क्‍योंकि 
मेरे बड़ गुरु भाई ने मुझ कहा है कि 'समुआ्रारा चरिश्रा' अर्थात्‌ 
समुदान चर्या के अनुसार ग्रहण करना । यानि अनेक स्थानों 
से लाई हुए भिक्षा का आहार ही मुनि धर्म है । उस वक्त उस 
गृहस्थ ने कहा, “महाराज ! यहां बहुत से साधु आते हैं, पर 
कोई इस प्रकार नहीं करता | वे सब मेरे घर से ही सब प्रकार 
की बस्तुएं ग्रहरणा करते हैं और जो कुछ भी उन्हें चाहिये वे सब 
वस्तुएं यहाँ से मंगाते हैं ।” यह सुनकर मैंने कहा, “श्रावकजी ! 
दूसरे मुनि कुछ भी करते हों, पर हम तो ऐसी प्रवृत्ति नहीं 
कर सकते । जैन मुन्ति को एक ही स्थान से आहार नहीं लेता 
चाहिये ।” इस प्रकार कह, उसके घर से थोड़ा सा आहार लेकर 
मैं दूसरे श्रावकों के घर गया । उस शहर में एक माह रुककर 
फिर हमने दूसरे स्थान के लिये विहार किया । 


. विहार करते हुए हम एक दूसरे शहर में पहुंचे । वहां कुछ 
श्रावक मेरे गुरु भाई तपो विजय के सम्बन्धी थे । बहुत अच्छी 
स्थिति में थे | तपो विजय को आया जानकर उन्हें बहुत आनन्द 
हुआ और हमारी भक्ति-सेवा करने को तत्पर हुए। उस वक्त 
तपो विजय मुनि के चोलपट्टु का वस्त्र फट गया था। उस जीरा 
वस्त्र को देखकर उनके सम्बन्धी विट्ठल नामक श्वावक उच्च- 


कोटि के वस्त्रों की गाँठ लेकर उनके पास आया और वस्त्र 
ग्रहराा करने का आग्रह करते लगा। उस समय पविन्न मुनि 
सपो विजय ने कहा, “भाई बिद्वलुल॒ यह॒ वस्त्र तुम वापस ले 
जाओ ! ये वस्त्र हम ग्रहस्म नहीं कर सकते क्योंकि कोई भी 
उपधि (बस्त्र पात्र आदि) ग्रहरा करती हो तो मुनि को उसमें 
“अज्ञात ऊछ का ध्यान रखना चाहिये । मुनि को अ्रपरिचित 
गृहस्थ के घर से उपधि ग्रहरा करनी चाहिये । इसी को श्रन्नात 
ऊंछ कहते हैं। तुम मेरे संसार-सम्बन्धी परिचित हो अतः: मैं 
तुम्हारे से कोई वस्तु ग्रहरा नहीं कर सक्रता ।” मुनि के वचन 
सुनकर बिट्ठुल श्रावक ने कहा, “महाराज ! आपको ऐसा नहीं 
करना चाहिये । जब आप मेरे जैसे सम्बन्धी को भी लाभ नहीं 
देंगे तो मुझे फिर कौन लाभ देगा ?इस गांव में एक दूसरा 
उपाश्रय है जिसमें पूर्व में इसी गांव के रहने वाले एक मुनि 
दया विजय निवास करते हैं | वे आज तीन त्रर्ष से यहीं रहते हैं 
ओर उनके सम्बन्धियों को अच्छा लाभ देते हैं। श्रपनी आब- 
इयकता की णत्येक वस्तु अपने सम्बन्धी के यहां से ग्रहण करते 
हैं ्लौर दित में दो तीन बार उसके घर जाते हैं। जबकि आप 
मेरे जैसे सम्बन्धी का अनादर कर दूसरे अपरिचित गृहस्थ को 
लाभ दें, यह कसी अच्छी बात है ? “विद्वल के बचन सुनकर 
सुनि तपो विजय बोले, “भाई चबिट्ठुंल ! ऐसा अनाचार मेरे से 
तो नहीं हो सकता। प्रथम तो जहां सांसारिक सम्बन्धी अथवा 
परिचित रहते हों, वहां मुन्ति को विशेष परिचय नहीं बढ़ाना 
चाहिये। संसारी सम्बन्धियों के साथ रहना, उनसे परिचय 
रखना और उत्तके पास से इच्छित वस्तु लेना, यह जैन मुनि के 


लिये एकदम अयोग्य है । इतना हो नहीं, ऐसी प्रवत्ति करते 
वाले गृनि अपने चारित्र से अ्रष्ट हो जाते हैं।” 


मुत्ति तपो विजय के उपयुक्त बचन सुनकर विद्ुल श्रावक 
का मुह उतर गया | फिर ग्लान होकर बह कुछ भी बोल नहों 
सका। मेरे गुरु भाई फिर दो दिन उस गांव में रहकर मेरे 
साथ वहां से विहार कर गये । 


फिर हम दोनों गुरु भाई घिहार करते हुए राजनगर में 
ग्राये वहां के श्रावक एक उपाश्रय में ठहराने के लिये हमें ले 
गयें। उस उपाश्नय में दो-तीन दूसरे मुनि ठहरे हुए थे । उस 
उपाश्रय के आ्रास पास ही गृहस्थों के बड़े-वड़े भवन स्थित थे । 
उस उपाश्चय के आसपास अधिक बस्ती थी । उपाश्चय की दो 
मजिल थी । उसकी ऊपर को मंजिल पर उतारने के लिए 
ज्ावक हमें ले गये । हम दोनों गुरु भाई वहां ठहरे । दूसरे जो 
दो-तीन मुनि हमारे पास ही ठहरे हुए थे उन्होंने भी दिखाने के 
लिये तो हमारा स्वागत किया पर उनके हृदय में हमारा आना 
रुचिकर लगा हो ऐसा नहीं दिखता था । हमारे वहां ठहरने के 
कुछ देर बाद गोचरी का समय हुआ तो हमने देखा कि उपाश्रय 
के पास में आये हुए भवन के बंर2 में खड़ो होकर एक श्राविका 
ने वहां ठहर हुए दूसरे मुनियों को गोचरी के लिये विनती की । 
यह देखकर मेरे गुरु भाई तपो विजय ने कहा, “पयरिक्कया 
अर्थात्‌ प्रतिरिक्तता याने जहां भीड़भाड़ न हो ऐसे स्थान में ही 
साधु को ठहरना चाहिये | यह वाक्य कहकर उन्होंने तुरन्त ही 
कहा, “सुधा विजय ! इस स्थान पर रुकना अपने योग्य नहीं 
है । इतना कहकर तुरन्त ही मेरे साथ विहार कर निकल 
पड़े । दूसरे मुनि हमें वहां रुकने का आग्रह करने लगे तो भी 
हम फिर वहां नहीं रुके । 


वहां से विहार करके हम एक दूसरे स्थान पर आये । इस 
गांव में घचनवान श्रावकों की काफी बस्ती थी | वे हमारी 
अगवानी कर हमें गांव में ले गये । दूसरे दित गांव के कई 
गृहस्थ वस्त्रों की गांठे, पुस्तकें, ज्ञान के साधन और नवरंगित 
पात्र आदि लेकर आये और मुन्रि तपो विजय को वस्त्र, पात्र 
आदि लेने का आग्रह करने लगे । मुनि तपो विजय ने आये 
हुए श्रावकों को विनय पूर्वेक कहा, “भाइयों ! झाप इतनी 
सारी सामग्री लेकर क्‍यों आये हो ! हमें किसी भी वस्तु की 
ग्रावशयकता नहीं है, क्योंकि जैन सुनियों को विशेष उपधि का 
सग्रह नहीं करना चाहिये ।” मुनि तपो विजय के वचन सुन- 
कर उनमें स एक गृहस्थ बोला, “महाराज ! दूसरे सभी घुनि 


हमें अच्छा लाभ देते हैं और हमारे यहां से अधिकाधिक बस्तुएं 
ग्रहण करते हैं और झाप इस प्रकार हमारी वस्तुओं का 
ग्रनादर करें यह अच्छी बात नहीं है ।” मुनि तपो विजय 
बोले, “श्रावको ! जन मुनियों को विशेष उपधि (परियग्रह) 
नहीं रखनी चाहिये । जो विश्वेष उपधि रखते है वे सच्चे जैन 
साथु नहीं हैं ।'” मुनि तपो विजय के वचन सुनकर फिर 
उन्होंने विशेष आग्रह नहीं किया और वे सब तुरन्त मेरे पास 
आ्राये । तब युनि तपो विजय ने 'अप्पोवही' वाक्य ऊचे स्वर 
से बोलकर मुझे सुनाया, श्र्थात्‌ जैन मुनि को थोड़ी उपधि 
अपर पास रखनी चाहिये, यह मैं समझ गया । अ्रतः मैंने भी 
उन श्रावकों से कह दिया कि मुझे भी वस्तु की आवश्यकता 
नहीं है । तब वे लोग जैसे आये थे वेसे ही अपने स्थान को 
चले गये । दूसरे दित हम दोनों ग्रुरु भाई वहां से बिहार कर 
दूसरे स्थान को चले गये । 


हे दीक्षा विजय सुत्ति ! वहां से विहार कर हम किसी बड़े 
शहर में गये । वहां हमने जब एक उपाश्चय में प्रवेश किया 
तव कुछ जैन मुनियों को आपस में रूगड़ा करते हुए देखा । 
यह देखते ही मुनि तपो विजय ने कहा, 'कलह॒विवज्जरां' 
अर्थात्‌ जेन मुनि को कलह नहीं करता चाहिये । इतना कह 
मुनि तपो विजय मुझे साथ लेकर वहां से विहार कर किसी 
दूसरे स्थान पर चले गये । 


हे दीक्षा विजय ! इस प्रकार अनियमित निवास, समुदान- 
चर्या, अज्ञात ऊछ, प्रतिरिक्तता, अल्प उपधि और कलह- 
विवर्जेता इन छह नियमों का पालन करते हुए सुनि तपो 
विजय का चारित्र बहुत ही प्रशंसनीय हो गया, जिससे वे अ्रपनते 
मुन्ति धर्म का भली प्रकार पालन कर सके । 


हे सुनि ! अतः प्रत्येक जैन को अपनी प्रवृत्ति में इन छह 
बातों का ध्यान रखना चाहिये और तदनुसार प्रव॒त्ति करके 
अपने-अपने चारित्र को चरितार्थ करना .चाहिये। जो इसके 


अनुसार प्रवृत्ति नहीं करते, वे अपने चरित्र से ऋष्ट होकर इस 
लोक और परलोक दोनों जगह अधोगति को प्राप्त होते हैं । 


है मुनि ! इस द्वितीय चूलिका में सूत्रकार लिखते हैं कि 
जैन मुनि को राज्य पक्ष, स्वपक्ष या परपक्ष द्वारा हुए श्रपमान 
को भी छोड़ देना चाहिये । वेसे ही उसे अपनी आहार-विधि 
में भी सवंदा सावधान रहना चाहिये | मद्य तथा मांस का 
सवंदा त्याग करना चाहिए । किसी भी जीव के साथ मत्सर 
या द्वष नहीं करना चाहिए । विकार उत्पन्न करने वाले विगय 
का त्याग करना चाहिये। बार-बार आने-जाने के कारण 
ईर्या प्रतिक्रमणा रूप कायोत्सर्ग (घ्यान) करता चाहिये, क्योंकि 
कायोत्सर्ग के बिना क्रिया को शुद्धि नही होती । जैन मुत्ति को 
दूसरी प्रवृत्ति को छोड़ कर हमेशा वाचन, स्वाध्याय आदि 
प्रवृत्तियों में संलग्न रहना चाहिये । 
है मुनि ! आजकल कितने ही मुनि अमुक-अमुक क्षेत्र की 
ममता वांब लेते हैं, वह बहुत अनुचित है । क्षेत्र की ममता 
वाले कई मुनि अपने लिए तैयार किये हुए पीठ, फलक, स्वा- 
ध्याय, बैठक और अम्ुक प्रकार के रुचिकर पदार्थों के लिए भी 
ममता रखते हैं ! वे विहार करते वक्त अपने रागी श्रावकों से कह 
कर जाते हैं “ये सब वस्तुएँ हमारी हैं, जब हम सब वापस यहां 
श्रावें तब ये सब हमारे लिए हाजिर रहनी चाहिये । यह 
प्रवृत्ति बहुत ही खराब है | पवित्र जैत मुनि को कभो भी ऐसा 
ममत्व नहीं रखना चाहिए | इस विषय पर सुत्रकार निम्न 
गाथा लिखते हैं :--- 
“न पडिल्नविज्जा सयणासणाइं, 
सिज्जं निसिज्ज तह भत्त पारां 
गासे कुले वा नगरे व देसे, 
ममत्त भाव॑ न कहि पि कुज्जा 
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'शयन, आसन, शय्या, स्वाध्याय करने की भूमि, आहार- 
पानी, ग्राम, कुल, नगर और देश पर मुनि को ममत्व भाव 
नहीं रखना चाहिये ।' 


हे मुनि ! इस पवित्र गाथा का प्रत्येक जेन मुनि को सर्वंदा 
मनत करना चाहिए । इसका मनन करने वाले पवित्र सुलि 
कभी भी अपने चारित्र को दूषित नहीं करते । श्राजकल जो 
जैन मुनि इससे विपरीत प्रवृत्ति करते हैं, वे शासन की निन्‍्दा 
करवाते हैं और अपनी आत्मा को दुर्गंति में ले जाते हैं । 


है मुनि ! एक दूसरी भी खराब प्रवृत्ति वर्तमान काल में 
चल रही है। यह प्रवृत्ति भी आहत धर्म की निन्‍दा करवाने 
वाली है । कई सुनि अपने रागी गृहस्थ श्रावकों का उपकार 
कराते हैं । उनके पोषरण और अन्य हितों के लिए अनेक प्रकार 
की योजना बनाते हैं। जो पैसे के अभाव में दुःखी हों, उन्हें 
पैसा दिलवाते हैं | वस्त्र की कमो वालों को वस्त्र दिलवाते हैं । 
अन्न की कमी वालों को अन्न दिलवाते हैं। यदि कोई श्रावक 
रोग ग्रस्त हो तो उसका अ्रच्छे वैद्य या डाक्टर से इलाज तथा 
ओौषधि का प्रबन्ध करवाते हैं । साधु के लिए यह्‌ प्रवृत्ति बहुत 
ही निद्य शोर चारित्र को दूषित करने वाली है । इस विषय 
पर सूत्रकार त्षिस्त गाथा से निषेध करते हैं :--- 


“गिहिणो वेआवडिअं न कुज्जा, 
अभिवायरां - वंदर्य - पूश्रणं वा। 
असंकिलिटूं हि सम॑ वसिज्जा, 

मुणी चरित्तस्स जञो न हाणी ।। 


'सुनि को गृहस्थ की किसी प्रकार की वैयावच्च (सेवा) 
नहीं करनी चाहिसे । वेसे ही उनका वचन या काया से वंदन 
पूजन नहीं करना चाहिये और उन गृहस्थों के साथ निवास 
नहीं करना चाहिए, क्‍योंकि ऐसा करने से चारित्र की हानि 
होती है ४ 

शास्त्र में निषेध होने पर भी कई अल्प बुद्धि मुनि ऐसी 
निद्य प्रवृत्ति में पड़ते हैं, यह वहुतं ही पश्चाताप की बात है । 


है मुनि ! इस प्रसंग में सूत्रकार एक दूसरी वात की जान- 
कारी भी देते हैं कि मुनि को किसके साथ विहार करना चाहिए 
या किसके साथ रहना चाहिए | इस विषय में प्रत्येक मुनि को 
जानना चाहिए । कभी काल के दोष से संयम के पालन में 
कुशल, ज्ञानादि गुरा में उत्कृष्ट या सम्पन्न, ऐसा कोई मुनि न 
मिले तो परापकर्म का त्याग कर, कामादिक में आसक्त हुए 
विना अकेला ही विहार करे, पर किसी भी शिथिल चारित्र 
वाले मुनि के साथ विहार न करे । इस प्रसंग पर सूत्रकार ने 
विहार के समय का प्रमाण भी बताया है, जिसे सभी मुतत्तियों 
को सर्वदा याद रखना चाहिए | मुनि को चातुर्मास में एक 
स्थान पर और इसके सिलाय अधिक से श्रधिक एक महीते से 
ज्यादा एक स्थान नहीं रहना चाहिये ( जिस स्थान पर चातु- 
मांस या एक महीने ठहर चुके हों, उसी स्थान पर उस वर्ष में 
फिर से नहीं ठहरना चाहिए । इस शास्त्रीय नियम का आज- 
कल वहुत अ्रधिक उल्लूंघन किया जाता है। क्षेत्र में ममत्व 
रखते वाले और अपने रागी श्रावक-श्राविकाओं से आकर्बित 
अनेक सुनि एक ही वर्ष में निवास करते हुए वहीं पड़ रहते 
हैं । यह सर्व प्रकार से दूषित है। इस विषय पर सूत्रकार 
निम्न गाथा लिखते हैं :-- 


“संबवच्छुरं वा वि पर पमारां, 
वीअं च वासं न तहि वसिज्जा | 
सुत्तस्स मग्गेणा चरिज्ज भिक्‍खू, 
सुत्तस्स अत्यो जह आरावेइ ।। 


“'सुनि को एक स्थान पर वर्ष में एक चातुर्मास और उसके 
अतिरिक्त एक महीने से अधिक नहीं ठहरना चाहिए। भिक्षु 
मुनि को सूत्र के मार्ग और सूत्र के अर्थ की आजश्ञानुसार चलना 
चाहिये ॥ 


हे मुनि ! प्रत्येक जैन मुनि को रात्रि के प्रथम और अंतिम 
प्रहर में अपनी आत्मा की जांच करनी चाहिए । वह इस प्रकार 


कि, आज मैंने करने योग्य क्या कार्ये किया, मुके क्या करना 
बाकी है, मैं क्या करते योग्य हूं, मैंने करने योग्य कौनसा कार्य 
नहीं किया ?' ये चार प्रश्न मुनि अपनी आत्मा से पूछे ताकि 
मुनि के हृदय में इस विषय में प्रमाद न रहे | आत्म चितन करते 
हुए भी कभी एकाधवार प्रमाद हो गया हो तो फिर दुवारा 
प्रमाद न हो । हे मुनि ! यह कैसी उत्तम पद्धति है ? वर्तमान 
काल में जो प्रमादी मुन्ति इस पद्धति का अनुसरण नहीं करते, 
वे अपने चारित्र से भ्रष्ट होते हैं और जिस हेतु से उन्होंने 
चारित्र ग्रहस्म किया है, वह हेतु कभी भी सिद्ध नहीं हो पाता । 
झत: उनका चारित्र बिल्कुल व्यर्थ जाता है। इन चार भ्रश्नों 
का सर्वदा मनन करने श्चौर तदनुसार प्रवर्तत करने वाले मुनि 
अपने चारित्र जीवन को चरितार्थ कर स्वर्ग तथा मोक्ष संप्राप्त 
करते हैं | हे दीक्षा विजय ! हमारे स्वर्गवासी ग्रुरु सवेदा इन 
चार प्रइनों का मनन करते थे और हमसे भी मनन करवाते 
थे | इस अर्थ को दशित करने वाली 'दशवैकालिकः सूत्र की 
सिस्न पवित्र गाथा वे हमेशा साया करते थे :-- 


“जो पुव्बरत्तावरतत काले, 
संपेहए अप्पगमप्पगेशं ॥। 
कि से कर्ड किच्चमे किच्चसेसं, 

कि सक्‍करिएज्ज ने समायरामि ।। 


परात्रि के प्रथम व अन्तिम प्रहर में मुन्ति अपनी आत्मा का 


मिरीक्षण कर विचार करते हैं कि “आज मैंने क्या किया, मुझे, 
क्या करना बाकी है 


है, मैं क्या कर सकता हूं और करने योग्य, . 
कोनसा कार्य मैंते नहीं किया ?' 


इस पवित्र गाथा का सदा पठन और मनन करने वाले मेरे 
भुरु से अपने जीवन सें जो उच्च सुरों का सम्पादन किया, उन 
गुरणों का प्रत्येक जेंन सुनि को स्परण और झनुकरण करना । 


श ये मुत्ति दीक्षा विजय ! सूत्रकार एक ग्रन्य सूचना भी देते 
हैं कि प्रत्येक जैन मुनि को विचार करना चाहिए, दूसरा कोई 


पुरुष मेरी भूल या प्रमाद देखता है या मैं स्वयं अपने 
प्रभाद का निरोक्षण करता हूं, मेरा कौनसा प्रमाद मुझे दिखाई 
नहीं देता, कीनसा प्रमाद मैं छोड़ नहीं सकता ?' इस प्रकार 
विचार करने से मुनि भविष्य में श्रमाद नहीं करेया । इस विपय 
पर सूत्रकार निम्न गाथा कहते हैं:-- 


“कि मे परो पासइ कि च अप्पा, 
कि वाहूं खलिअं न विवज्जयामि । 
इच्चेच सम्म॑ अणुपासमाणो, 
अरखागय नो पडिबंध कुज्जा ॥॥ 

'क्या कोई दूसरा पुरुष मेरा प्रमाद देखता है या मैं स्वयं 
अपने प्रमाद को देख सकता हूं? मैं श्रपने कौन से प्रमाद को 
छोड़ नहीं सकता ?' इस प्रकार से भली प्रकार आत्म निरीक्षरप 
करने वाला मुन्ति भविष्य में प्रमाद नहीं करता । 


हे मुनि दीक्षा विजय ! यह गाथा बहुत ही उपयोगी है। 
प्रत्येक मुनि को इस गाथा का सर्वदा मनन करना चाहिए | 
आजकल कई मूलि इन विचारों को अपने मन में नहीं लाते 
जिससे वे हमेशा प्रमाद के वश होकर दुराचार या विपरीत 
मार्ग पर लग जाते हैं। इस विषय पर सूत्रकार एक इृष्टांत 
देते हैं। जेसे जातिवान घोड़ा स्वयं नियमित चलता है, अपनी 
लगाम को स्वयं अपने पास रखता है, वेसे ही शुद्ध चारित्र 
पालने में तत्पर रहने वाला मुनि अपने संयम मार्ग में नियमित 
चलाने के लिए अवधि का त्याग कर, इन्द्रियों को लगाम को 
भली प्रकार अपने हाथ में रखता है । 


हे मुनि ! उस सूत्र में जिस सुन्ति को संयम है उसे जीवित 
मुनि गिना गया है । जो मुन्ति इन्द्रियों को जीतने वाला और 
संयम में घेसवान है, उसका मन, वचन और काया का योग 
दीक्षा से लेकर मृत्यु तक हृढ़ रहता है। ऐसे मुन्ति को विद्वान, 
प्रमाद रहित और संयम रूप जीवन को जीने वाला कहते हैं । 


वही म॒नि वास्तव में जीवित है, ऐसा मा नते हैं। इस विपय 
पर सूत्रकार निमत बोधक गाथा लिखते हैं:-- 


“जस्सेरिया जोग जिद्ृंदिअ्नस्स, 
घधिई मआओो सप्पुरिसस्स निच्चे । 
ततमाहु लोए पड़िवुद्धजीवी, 
सो जीअई संजम जीविएरां॥॥* 


“इन्द्रियों को जीतने वाले, जिलके मन, वचन और काया 
के योग शुरु से अन्त तक एक से रहते हैं, जो 'घैय॑वान हैं, ऐसे 
सत्पुरुष साधु को विद्वान प्रभाद रहित जीवन वाला कहते हैं 
और वे वास्तव में संयम रूप जीवन जीने वाले हैं ।' 


है मुनि दीक्षा विजय ! इस गाथा को भेरें गुरु हमेशा क्षण- 
क्षण में बोलते थे और उनके सब शिष्यों से वुलवाते थे । वे 
प्रसंग-प्रसंग पर हमें बताते थे कि “हे शिष्यो ! तुम अपने संयम 
रूपी जीवन का हृढ़ता से पालन करना । यह संयम रूपी जीवन 
तुम्हारे आत्मिक जीवन से भी अधिक है । यदि तुम्हें अपने 
मनुष्य जीवन को सुधारना हो, अपने चारित्र जीवन को सार्थक 
करना हो और अपने मुनि धर्म को सदुषयोग में प्रयुक्त करना 
हो, तो सर्वदा अपने संयम जीवन की रक्षा करना । यदि तुम 
इस उपयोगी जीवन को मलीन करोगे या इसका त्याग करोगे, 
तो तुम्हारा चेतन जीवन लिरुपयोगी हो जायेगा । इस पत्रिच 
जीवन को हृढ़ करने के लिए तुम्हें हमेशा सावधान रहना 
चाहिए और उसकी पुष्टि के लिए चारित्र मार्य के जो-जो 


सदाचार दिखाये गये हैं, उन्हें स्मरण रख कर तुम्हें उसके 
अनुसार प्रवर्तेत करता चाहिए । 


हे संयमधारी शिष्यों ! पहले तो इस संयम जीवन की रक्षा 
के लिसे तुम्हें अपने हृदय में इस संसार के प्रति वैसम्य 
भावना सदा जागृत रखनी चाहिये और इस ताशवान देह की 
तरफ उपेक्षा | जब तुम अपने शरीर के फ्ति ममत्व का त्याग 
कर दोगे, तब तुम्हारे हृदय में शुद्ध आत्मिक स्वरूप की स्फुररणा 


होगी । है शिष्यो ! तुम्हें वैराग्य भावना प्रकट करने के लिये 
ऐसे विचार करना चाहिये जिससे कभी भी तुम्हारे हृदय में 
सांसारिक विषयों की स्फुरणा न हो सके | इस विपय पर 
शास्त्र में निम्न विचार दशशाये हैं । 


यह संसार परदेशियों के रहने के स्थान “धर्मशाला जैसा 
है। यह धर्मशाला परदेशियों के रहने और खाने का प्रबन्ध 
करने के लिये ही है। ऐसा विचार कर, तत्वज्ञान के रहस्य 
को समभने वाले जीवों को अन्य विषयों में मोहित न होते हुए 
परलोक के लिये श्रपना भोजन तैयार कर लेना चाहिये। 
शास्त्र के रहस्य को समभने वाले और वैराग्य रंग से हृदय 
रंगित करने वाले बुद्धिमान पुरुष अपने काय की सिद्धि और 
अपने शुद्ध कर्तव्य में संलग्न रहते हैं। जबकि अज्ञानी मूर्ख 
लोग इस ससार के मायावी पदार्थों के लोभ तथा भोग विलास 
में आसक्त होते हैं, फिर उन पदार्थों का वियोग होने पर झति- 
शय दुः:खी होते हैं। संसारी जीव माया के पाशझ में इतने बद्ध 
हो गये हैं कि उन्हें अपने कतंव्य और परलोक की बात का 
भो स्मरण नहों रहता । इस विषय में शास्त्रकार एक बोधक 
दृष्टांत कहते हैं । 


“कुछ मुसाफिर परदेश जाते के लिये एक जहाज पर चढ़े । 
आगे जाने पर एक टापू आया, वहाँ खाना पकाने को ठहरे । 
उस जहाज के मुख्य चालक ने उच्च स्वर में सब से कहा, “हे 
भाइयों ! तुम सब अपना-अपना कार्य समाप्त कर शीक्ष वाहन 
पर चढ़ जाओ क्योंकि इस वाहन को ज्ञी क्र रवाना करना है ।” 
मुख्य चालक के वचन सुनकर जो बुद्धिमान मुसाफिर थे, वे 
शीक्ष अपना कार्य समाप्त कर जहाज पर चढ़ गये और अपनी 
पसंद के स्थान पर बैठ गये । कुछ यात्री उस टापू के पक्षी, 
फूल, रंगीन, पदार्थ, नये-नये पत्थर आदि देखने में कुछ वक्त 
बिताकर जेसे-तैसे जहाज पर पहुंच पाये पर उनको पहले पहुं- 
चने .वाले यात्रियों की अपेक्षा कम व तंग जगह मिली | 
अज्ञानी लोग अधिक नवीन पदार्थों को देखने में मग्त हुए, 


देखने से मत न भरा तो रंगीन पत्थर आदि वस्तुश्रों की गाठे 
बांध, जहाज पर पहुंचे । जहाज पूरा भर चुका था अतः उन्हें 
गांठे रखने का स्थान न मिला और वे सिर पर गांठे रखे हुए 
दी दिन दो रात खड़े रहे । गांठ में वन्धी कुछ वस्तुओं का 
रंगरूप बदलने लगा । वे सड़ने लगीं और उनमें दुर्गध आने 
लगी, अत: दुर्गन्‍्ध दूर करने के लिए कुछ लोगों को अपनी 
गठड़ियें फेंकनी पड़ीं और उन्हें पछताना पड़ा । कुछ जड़ बुद्धि 
टापू की सुन्दरता को देखने में इतने मग्न हुए कि देखते-देखते 
वे जहाज से काफी दूर निकल गये और जहाज 
उन्हें लिए बिना ही चल पड़ा । चालक के छाब्दों पर ध्यान न 
देने के परिणामस्वरूप उन्हें भूख-प्यास से तड़फ-तड़फ कर 
मरना पड़ा । कुछ बच गये, उन्हें सिह श्रादि हिसक प्राणियों 
ते मार दिया । इस हदृष्टांत का सार यह है कि जो बुद्धिमान 
पुरुष पहले से ही जहाज में श्राकर अच्छी जगह पर बैठ गये, 
उन्हें बेराग्य वाले समझे । जो टापू में रहकर मृत्यु को प्राप्त 
हुए उन्हें धर्म-कर्म में अस्थिर तामसी मनुष्य समझें क्‍योंकि 
माया के जाल में फंसकर वे लोकधमेँ, कतेब्य और परलोक 
को भूल गये और जो लोग रंगीन पत्थर उठाने में देर से जहाज 
स्थल पर पहुंचे, उन्हें माया में आसक्त रजोगुणी मनुष्य समझें । 


है दीक्षा विजय मुनि ) इस रूपक हृष्टांत को याद रख 
कर प्रत्येक मनुष्य को अ्रपने शुद्ध प्रवर्तन में प्रवृत्ति करनी 
चाहिये | उसमें भी जेन मुनि को तो इस विषय सें विशेष 
ध्यात रखना चाहिये! इस संसार सागर को तैरने के सुख्य 
साधन चारित्र रूपी जहाज में बैठने वाले जैन मुनियों को तो 
बहुत सावधानी रखनी चाहिये । उनको तो प्रति क्षण वैराग्य 
भावना को जागृत करते रहना चाहिये । यह वैराग्य भावना 
तीन प्रकार की होती है। एक तो इस संसार के स्परूप को 
जानने से वैराग्य भावना जागृत होती है । यह संसार नाशवान 
और दुःख स्वरूप है, इसका ऐसा स्वरूप जब समफ में झा जाता 
है, तब उसके प्रति पूर्ण बैराग्य उत्पन्न होता है। दूसरा इस 
संसार पर अरुचि होने से वैराग्य पैदा होता है । जब संसार 


अनित्य और दु:ख रूप है, तव इसके प्रति श्ररुचि उत्पन्न हुए बिना 
नहीं रह सकती, यह अरुचि वराग्य की पोपक बनकर मनोर्वृत्ति 
में विरक्तता उत्पन्न करती है | तीसरा जगत के सर्वेभाव पदार्थों 
पर अनित्यता का विचार करना, यह भी वैराग्य भावना को 
बढ़ाने वाला है । इन तीनों बातों को ध्यान में रखकर प्रत्यक 
मुनि को प्रवृत्ति करनी चाहिये । 
हें दीक्षा विजय मुत्ति ! द्वितीय चूलिका की अंतिम गाथा 

में सुतरकार लिखते हैं कि संयमी मुनि अपनी सुसमाधिवाली 
आत्मा को हमेशा इन्द्रियों द्वारा सुरक्षित रखे, क्योंकि यदि 
आत्मा संयम द्वारा रक्षित न हो तो वह इस संसार में दुःखों 
को प्राप्त होती है, पर यदि वह भली प्रकार रक्षित हो तो सर्व 
दु:ःखों से मृक्त होती है । सूचकार का यह कथन बहुत ही 
विचारस्पीय है । इस पर से प्रत्येक जेन मुनि को समभझ्ता 
चाहिये कि आत्मा कि रक्षा अपने शुद्ध संयम से ही की जा 
सकती है | संयम का दिव्य प्रभाव आत्म स्वरूप को ऐसी रक्षा 
करता है कि जिससे संयमी के हृदय में आत्म ज्ञान भली प्रकार 
स्फुरित होता है, जिससे संयमी अपने चारित्र को सर्व प्रकार 
से चरितार्थ कर अपने मुनि जोवन को पुण्य का पतित्र पात्र 
बनाता है । उपयु क्त भावार्थ को प्रदर्शित करने वाली गाथा 
निम्न प्रकार से है:-- 

“अ्रप्पा खलु सययं रविखग्रव्वो, 

सबव्विदिएहि सुसमाहिए््णह ! 

अरक्खिग्रों. जाइपहं उवेइ 

सुरक्खिझ्रो सव्व दुहारा सुच्चइ त्तिबेसि ।। 


सुसमाधिवाली आत्मा की सबे इन्द्रियों से रक्षा नहीं करने 
से यह आत्मा संसार को प्राप्त होती है। यदि इसकी भली 
प्रकार रक्षा की जाय तो यह आत्मा सर्व दुःखों से मुक्त 
होती है । 

हे मुनि ! प्रत्येक जेन मुनि को इस गाथा का हृदय में 
स्मरण करना चाहिये और अपनी आत्मा की भली प्रकार रक्षा 


करनी चाहिये । जब तक जैत मुति इस गाथा में बताये गये 
सुविचार का सनन न करेंगे तब तक वे ग्रपती आत्मा का उद्धार 
नहीं कर सकते । इतना ही नहीं, वे अपने चारित्र से भ्रष्ट होकर 
दोनों लोक से पतित होंगे । हे पवित्र मुनि ! इस प्रकार दूसरी 
चूलिका में जो उत्तम उपदेश दिया गया है, उसे हम जेन 
मुनियों को बहुत ही ध्यान में रखता चाहिये। हमारा मुनि 
जीवन, हमारी समाचारी और हमारा कतेंव्य, इन सबको 
सार्थक करने का साधन 'दशबवैकालिक सूत्र ही है | यदि संवेगी 
साधु इस महासूत्र का पठन, मनन और स्मररा करें तो वे कभी 
भी मुनि जीवन को दूषित नहीं कर सकते । इतना ही नहीं, 
अंत में वे चारित्र धर्म के शुद्ध साधक बत कर और आत्म तत्व 
का संपादन कर, मुक्ति सुन्दरी के पूर्ण प्रेमी बनते हैं। महो- 
पकारी शब्यंभव सूरि ने अर्वाचीन जैन मुतियों के उपकार के 
लिये और इस विषमकाल के दोषों को दूर करने के लिये इस 
महासूत्र की रचना की है | उन्तकी पवित्र सूचरवारपी भारतवर्ष 
के सर्व मुनिजनों का उद्धार करने वाली, कर्म के कृष्ट को हरने 
वाली, और शिव मार्गे को बताने वाली है । अत: इस पवित्र 
वाणी का सर्व मुनियों को सर्वेदा पठन, पाठन और मनन करता 
चाहिये । 
है मुनि दीक्षा विजय ! श्रब अपती सूत्रीपदेश की बातचीत 
समाप्त हुई । “दशवेंकालिक सूत्र' की अंतिम दो चुलिकाएं जो 
इस महासूत्र के शिखर के समान हैं, वे मैंने तुम्हें सुनाई । इस 
विषय में मैं तुम्हारा बड़ा उपकार मानता हूं क्योंकि उपदेश वार्ता 
की चर्चा करने वाले के साथ-साथ कराने वाला भी उतना ही 
उपकारी होता है । यदि तुमने सुझ से इस विषय पर प्रइन नहीं 
पूछे होते तो मुझे इस समय इन दोनों चूलिकाओं का - विवेचन 
पूर्वक स्मरण नहीं होता । इस बोधक चूलिका के स्मरण के 
कारण तुम स्वयं वने हो, अत: इस समय मुझे तुम्हारा भी 
बड़ा उपकार मानना चाहिये । 
मुनि सुधा विजय की ऐसी विनीत वाणी सुनकर दीक्षा 

विजय नामधारी दीक्षादेवी हृदय में अत्यन्त प्रसन्न हुई । उसके 


सर्वांग पर आनन्द से रोमांच हो आया । मुनि सुधा विजय पर 
उसका छुद्ध प्रेम सहित भक्ति भाव प्रकट हो गया । तत्काल उस 
महादेवी ने अपना स्वरूप प्रकट किया और उसने उन मुनि श्रेष्ठ 
को वंदना की । दीक्षा देवी की दिव्य मूर्ति को देखकर मुनि 
सुधा विजय प्रसन्न हो गये | उन्होंने भी आनन्द पूर्वक इस महा- 
देवी को वंदना की । उस दिव्य देवी के दर्शन से अपार आनन्द 
का अनुभव करते हुए मुनि सुधा विजय ने कहा, “महादेवी ! 
आज में क्ृतार्थ हुआ | फिर भो मुझे आप से एक क्षमा मांगनी 
है । आप हमारी दीक्षा का स्वरूप हैं श्रत: जीवनदात्री हैं । 
ऐसी सुज्ञ महानुभावा के समक्ष मैंने 'दशबैकालिक सूत्र' का उप- 
देश दिया और ग्रापको एक समान्य सनि जानकर मेरे से यदि 
कुछ भी अनुचित आचररा हो गया हो तो मैं ग्रापका अपराधी 
हूं, आप मुझे क्षमा करें । 


मुनि सुधा विजय के उपयुक्त विनीत वचन सुनकर महादेवी 
दोक्षादेवी ने विशेष संतुष्ट होकर कहा, “हे पवित्र मुनि ! आप 
यह क्‍या कह रहे हैं ? आपको मुझ से क्षमा मांगने की कोई 
आवश्यकता नहीं है।आप और मैं अलग-अलग नहीं हैं। आप 
में मैं तो प्रत्यक्ष में रही हुई हूं। वर्तमान काल में मेरा प्रत्यक्ष 
रूप आ्रापके स्वरूप में ही अंतहित है । आपकी पविन्न मूर्ति में 
मेरा पूर्रारूप प्रकाशित हो रहा है। जिस पवित्र जैन मुन्ति के 
हृदय में दशवेकालिक सूत्र'ं की महाशिक्षा सम्पूरां रूप से 
स्थापित है, जिसका पठन और मनन ही जिसके हृदय में सर्वदा 
होता रहता है और जो पवित्र सुनि सूत्रकार के शुद्ध आशय 
को समझ कर अपने सदाचार में प्रवृत्त होता है, उसके द्वव्य 
और भाव स्वरूप में मेरा पूर्णो स्वरूप समाया हुआझा है। हे 
मुनिवर ! मेरे ऐसे स्वरूप को धारण करने वाले आप अकेले 
ही हैं। आपकी ऐसी उत्तम प्रवृत्ति को देखकर मैं विशेष रूप 
से आपके दर्शेत करने के” लिये ही आई थी । वर्तमान काल में 
“दशबैकालिक सूत्र" के पाठक और प्रवतंक जैन मुनि बहुत थोड़े 
हैं । शायद कोई महासूत्र के पढ़ने वाले मिल भी जाय॑ तो भी 
वे उसके अनुसार प्रवृत्ति करने वाले नहीं होंगे । पर झाप तो 


पाठक और तदनुसार प्रवर्तन करने वाले दोनों ही हैं। भ्रतः 
आपके पविन्न मुख से इस प्रेरक सूत्र की पवित्र वाणी सुनने की . . 
इच्छा हो रही थी । उस इच्छा की पूर्ति के लिये ही मैंने दीक्षा 
विजय का रूप घारणा किया । सुनि रूप धारण कर मैं आपके 
पास आई । जिस रूप के प्रभाव से ही आपने उपकार बुद्धि से 
इस महासूत्र का उपदेश दिया । है पवित्र मुनि ! यदि मैंने मुनि 
का रूप धारणा नहीं किया होता तो आप मुझे अपनी वारणी का 
लाभ सब प्रकार से नहीं दे पाते । आपकी पवित्र और बोधक 
वाणी का लाभ लेने के लिए हो मैंने मुनि रूप धारण किया था। 
है पवित्र मुनि ! आपकी जितनी स्तुति की जाय, उतनी 
थोड़ी है। आपने अपने जीवन को सर्वे प्रकार से कहृतार्थे 
किया है । आपके जीवन का हेतु जिस प्रकार से सिद्ध हुआ है, 
उस प्रकार दूसरों का जीवन हेतु सिद्ध होना मुश्किल है। हें 
हामुनि ! इस संसार में आपके समान शुद्ध प्रवृत्ति करने वाले 
जैन मुनि बहुत बिरले हैं। यदि प्रत्येक जैन मुनि आ्रापके जैसे 
हों तो भारतवर्ष में श्राहुत धर्म और वीर शासन का बहुत 
ही उद्योत हो । ऐसा उद्योत करने के लिए कब समय आयेगा, 
यह आशा हमारे हृदयों में हमेशा उदित होती रहती है । हे 
पवित्र अनभार ! यद्यपि ऐसा उद्योत होना अभी अशवय ही है, 
फिर भी वतंमान देश काल के अनुसार जन ज्ञास्त्रों में वर्णित 
उत्तम आचार के अनुसार, यदि जैन मुनि प्रवृत्ति करें, तो भी 
बहुत अच्छा हो । वर्तमान समय में तो अधिकांश जैन मुनियों 
का विपरीत आ्राचरण दिखाई देता है। प्रमादी जैन मुनि चारित्र 
(दीक्षा) लेता तो सुख का जीवन मानते हैं पर उसमें श्रनगार 
जीवन का त्याग कर सागार (गृहस्थ) जीवन का सेवन्त करते हैं । 
कई एक तो सिफं जैन मुनि का वेष धारण कर, गृहस्थ जैसा 
आचरण करते हैं। हे महाम्रुनि ! आप जैसे शुद्ध जेन मुनि के 
पास ऐसी बातें कहने में भी लज्जा आती है, ऐसा झाच रण जैन 
मुन्तियों की प्रवृत्ति में दिखाई दे रहा है । 
जैन भुियों के मुत्ति वेष में भी रजोगुण दिखाई दे रहा है । 
वारीक और सुलायम उच्च कोटि की मलमल से वे 5 
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ढंकते हैं । उनके पास उच्च कोटि की कंबलें, सुन्दर गुच्छादार 


ओवे और नवरंगित पात्र आते ही रहते हैं। कोई भी निम्त 
स्तरीय पदार्थ उनको अच्छा नहीं लगता । उनके ज्ञान के 
उपकरण भी उच्च स्तरीय शाते हैं । नक्सीदार पुट्ट और 
पुस्तक बांधने के सुन्दर बस्त्रों से उनके ज्ञान की रक्षा होती 
हैं । उनके निवास के उपाश्चय सुन्दर महल बन गये हैं । रंगोन 
दरवाजे, सुकोमल सफाईदार पाटे, नवरंगित कोमल चटाइयें 
आर उच्च कोटि की शीशम की अल्मारियां उनके उपाश्रय 
भूमि को सुशोभित करती हैं । यह कैसा आचार है ? इतना 
ही नहीं, मुनियों के उपाश्नय व्यापारिक दुकान जैसे बन गये 
हैं। वहां हमेशा श्र शीबद्ध श्रावक मुनियों की सेवा में खडे रहते 
हैं। नियमित रूप से सेकड़ों पत्र लिखे जाते हैं, विदेशों से विविध 
प्रकार की कंबल मंगाई जाती हैं । मुनियों के पंसद की वस्तुएं 
खरीदी जाती हैं । पढ़ाने के लिये रखे हुए शास्त्री नियमित 
उपस्थित रहते हैं। उच्च कोटि की औपधियों का सेवन होता 
हैं। शरीर को सुख देने वाले सुगंधित तेलों से मालिश होती है, 
राजाओं की तरह खमा-खमा (जयघोष) होती है और क्षरप-क्षणा 
में उनकी साता (सुख शांति) पूछी जाती है । 
ऐसा महोल देखकर जैन मुत्ियों का उद्धार करने के लिये 
मैंने भारतवर्ष में ग्रवतार लिया है। इस भारत भूमि पर 
विचरने वाले जैन मुनियों को “दशवैकालिक सूत्र' के उपदेश 
को शिक्षा देने का यह प्रयत्न किया है । मेरा यह प्रयत्न कितना 
सफल हुआ है, यह तो ज्ञानी महाराजा हो जातें, पर मैंने जो 
कुछ प्रयत्त किया है, वह थोड़े बहुत अंश में सफल होने की 
मुझे आशा है | है सुनि ! मैंने जो कुछ उपदेश दिया है, वह 
'दशवेकालिक सूत्र से दिया है । मेरा यह उपदेश सफल हो, 
ऐसी शासन देवता से प्रार्थना है | है मुनि सुधा विजय ! कई 
स्थानों पर उपदेश देते हुए मैंने आपका नाम लिया है और 
कई मुनियों को आपके पास 'दशवैकालिक सूत्र” का अध्ययन 
करने की सलाह भी दी है। मुझे पूर्ण विद्वास है कि जो 
उपदेशार्थी मुनि आपके पास सूत्र का अध्ययन करने शायेगे, 
उन्हें आप अवश्य ज्ञान दान देने की कृपा करेगे, क्योंकि आपके 
जैसे पवित्र मुनि स्वंदा परोपकार करने में तत्पर रहते हैं । हे 


महामुनि ! आज आपका दशैन कर मैं बहुत संतुष्ट हूँ । इस 
आारतवष में श्रवतार लेने का मेरा उहं श्य आज पूर्णा सफल 
हुआ । आज मेरा दिव्य स्वरूप पूर्ण कलाओं सहित इस लोक से 
अहरय हो रहा है, फिर भी मेरा भाव स्वरूप तो देशकाल के 
अनुसार हमेशा इस जगत्‌ में रहेगा ही | मैं द्रव्य रूप से अदृश्य 
हो रही हूं, तथापि भावरूप से तो अदृश्य हो ही नहीं सकती । 
जब तक इस जगत्‌ में वीर शासन का प्रकाश पड़ता रहेगा, 
जब तक वीर-वाणी का प्रकाश इस संसार में फैलता रहेगा 
और जहां तक जेन प्रजा पंच परमेण्ठि के स्वरूप का स्मरण 
कर, अपने श्रावक जीवन को सफल करने को उत्सुक रहेगी, 
वहां तक मेरा दीक्षा स्वरूप इस भारत में भव्यता से प्रकाशित 
रहेगा और पण्चि जैन म॒नि उसे धारण कर, अपने धर्म शासन 
के अनुसार प्रवृति करने का प्रयत्त करते रहेंगे । 
हे महासुनि ! अरब मैं अपने कृत्रिम जीवन का त्याग कर 
अपने मूल जीवन में अन्तहित हो जाती हूं । आप मेरे स्वरूप 
का रक्षण करें तथा दूसरों से रक्षण करवावें | मैंने अपना 
कर्त व्य पूर्णा किया । इस विकराल काल में मेरी दिव्य शक्ति 
जितनी चलनी चाहिये, उत्तनी नहीं चलती । मेरा दिव्य शासन 
अपने समार्थ्यानुसार सब स्थानों पर प्रसारित नहीं हुआ है, फिर 
भी जो कुछ हुआ है, वह देश, काल के अनुसार ठीक ही हुश्ना है । 
दीक्षाकुमा री का ऐसा असर कारक और वास्तविक भाषण 
सुनकर सुधा विजय बहुत ही आनंदित हुए। वे अपने हृदय में 
प्रमोद पूर्णा होकर विंचारने लगे, “अहा ! महादेवी दीक्षा- 
कुमारी जो कुछ कह रही हैं, वह अक्षरस: सत्य है । वतंमान 
काल में प्रमादी जैन मुनियों का प्रवतेंत ऐसा हो है । भारत 
वर्ष में जो धर्म भावना सर्वोत्कष्ट गिनी जाती है, जिसके 
समान देव गुरु और धर्म के तत्व दूसरे किसी धर्म की 
भावना में नहीं हैं और जिसके ज्ञान, देन और चारित्र के 
सुणा सर्वेत्कष्ट मिने जाते हैं, ऐसे जैन धर्म की पवित्र दीक्षा 
लेकर फिर उसके प्रति अनादर प्रवरतित करने वाले जैन मुनियों 
का बहुत गम्भीर विचार करना चाहिये। जो मनि प्रमाद के 
वश होकर वेसा विचार नहीं करते और अपने झड़ चारिक्ष 


मार्ग को मलिन करने को तत्पर होते हैं, वे वास्तव में आ्राहँत 

धर्म की निदा के पात्र हैं । पूर्व में हुए उपकारो मह॒ं्षियों ने 
“द्वेकालिक सूत्र जेसे आचार दर्शक ग्रथों की रचना कर 
उन्हें सदाचार का पवित्र मार्ग प्रदर्शित किया है, फिल भी वे 
प्रमादवश उसकी उपेक्षा करते हैं, यह कैसी मूर्खता है ? झासन- 
पति देवता उनके इस प्रमाद को दूर करें ।” हृदय में ऐसा 
सोचते हुए मुनि ने प्रकट कहा, '“महादेवी ! आपने प्रकट होकर 
हखारे मुनि मंडल पर महान्‌ उपकार किया है । यदि 'दश- 
वेकालिक सूत्र” जैसे उत्तम ग्रथ का उपदेश नहीं दिया होता तो 
प्रमादी मुनियों की कैसी स्थिति हुई होती, कुछ भी कह नहीं 
सकते । आपकी उपदेशमय सूत्रवारणी ने सर्व जैन मुनि मंडल 
में विशेष जागृति पैदा की है । प्रमाद में पड़ हुए कई जैन मुनि 
'दअवेका लिक सूत्र' के रहस्य को समझकर अपने आचार के 
प्रति फिर से तत्पर होंगे । कई पश्चात्ताप कर अपने मलिन हो 
चुके चारित्र को निर्मेल करने का प्रयत्न करेंगे और कई 'दश- 
वेकालिक सूत्र' का अध्ययन करने को तत्पर होंगे ।” 

उपयु क्त कथन के साथ ही मुनि सुधा विजय ने महादेवी 
दीक्षाकुमारी को पुनः वंदना की और बोले, “धर्मेश्वरी ! 
आपके पवित्र दर्शन से मुझे जो अलम्य लाभ मिला है, वह 
अवर्रसानीय है । फिर भी आप अदृश्य होने के पहले मुके भी 
कुछ उत्तम शिक्षा देने की कृपा करें तो मेरे अल्तिम जीवन को 
महान्‌ लाभ मिले और मैं अपने आखिरी कअरणों को सुधार कर, 
आत्मसाधना करने में समर्थ बन सकू ।” 

हे पवित्र सुनि ! आपको अब किसी भी प्रकार के उपदेश 
या शिक्षा की आवश्यकता नहीं है, फिर भी शिष्टाचार के 
लिये मैं कुछ शिक्षा वचन सुनाती हूं, सावधानी से सुत्तें । 

“इस जगत में मानव जीवन में आध्यात्मिक बल का 
पोषण करने वाला और कर्म के जटिल जाल से सुक्त कराने 
वालो साधन चारित्र ही है। ऐसे चारित्र को प्राप्त करने के 
बाद जैन मुनि को बहुत ही सावधानी से प्रवृत्ति करनी चाहिये । 
पवित्र दीक्षा को अंगीकार करने वाले झआहँत अनगार को अपने 
हृदय को कंभी भी कदाग्रह रूपी अग्नि नहीं जलाना चाहिये । 


यह हृदय यदि कदाग्रह रूपी अग्नि से भस्म हो जायेगा तो 
इसमें तत्व रूपी लता नहीं पनप सकेगी और समता रूपी पुष्प 
नहीं खिल सकेंगे । जब तत्व रूपी लता और समता रूपी पुष्प 
हृदय में नहीं पनपेंगे, तो फिर हितोपदेश रूपी फल की प्राप्ति 
कहां से होगी ? अ्रतः जैन मुनि को कभी कदाग्रह नहीं करना 
चाहिये । जो मुनि कुछ अ्रध्ययत कर और शास्त्र सुनकर अपने 
ख्रापको पंडित मान बेटता है, उसके मुख को वाणी का स्पशे 
तो होता है, पर वाणी की लीला का रहस्य उसकी समभ में 
नहीं आ सकता, इसका कारणा क्या है, इस पर यदि आप 
विचार करेंगे तो मालूम होगा कि कदाग्रह से महान्‌ गवे को 
धारण करने वाले मुनि अ्रपने अंशमात् ज्ञान से मुग्ध लोगों को 
अन्धा कर देते हैं, पर उन्हें स्वयं अपने लिये बहुत हानि उठानी 
पड़ती है, क्योंकि उन्हें उत्तम पांडित्य प्राप्त नहीं होता जिससे 
वे शास्त्र के सच्चे रहस्य को नहीं समझ सकते । अ्रतः जैन 
समुनियों को कदाग्रह नहीं करना चाहिये । 
जब कदाग्रह का नाश होता है तब मुनि का सिथ्यात्व रुपी 
अंधकार नष्ट हो जाता है। पश्चात उसके हृदय में अध्यात्म- 
शुद्धि प्रकट होती है । उस अध्यात्मक झुद्धि से मुनि अपने चारित्र 
के शुद्ध मार्ग पर भली प्रकार से चल सकता है। जब म॒त्ति 
चारित्र शुद्ध मार्ग पर चलने लगता है, तब क्रिया-बल से हृदय- 
शुद्धि को प्राप्त करता है । हृदय के शुद्ध होने पर ज्ञान प्रकट 
होता है। ज्ञान-प्राप्त मुनि राग-हं ष के क्षय से विषय रहित हो 
जाता है जिससे वह न तो छेदा जा सकता है, न भेदा जा सकता 
है और न ही नाश को प्राप्त होता है । उसकी मनोवत्ति अध्यात्म 
ज्ञान के साथ तलल्‍लीन होने से वह अपने आचरण में बहुत 
सावधान रहता है, जिससे उसमें वेराग्य भावना सदा जाग्रत 
रहतो है । यह भावना उसके संयम बल को बढ़ाती है | सर्दी- 
गर्मी, सुख-दुःख और मान-अपमान में समान ऐसा वह पुरुष 
भूवकाल के भोगों का स्मरण वहीं करता और भविष्य की 
किसी वस्तु की इच्छा नहीं करता। ऐसा पुरुष इन्द्रियों को 
जीतता है, क्रोध का नाश करता है और मान तथा - माया के 
उपब्वव को प्राप्त नहीं होता | लोभ, दु:ख और वेदना से रहित 


हो जाता है । अपने किये हुए कर्मों का भेदन करने वाला वह 
योगी झात्मा से आत्मा को वश में करके अपने सहज श्राचार 
का सेवन करते हुए सदा दुराग्रह से दूर रहकर चारित्र का 
एकनिष्ठता से सेवन करता है । चारित्र सेवन से लोक संज्ञा से 
मुक्त होकर मिथ्या आचार के प्रपंच से मृक्त हो जाता है और 
सच्चा बुद्ध ध्यानी वनता है । उसमें बुद्ध ध्यान योग प्रकट 
होता है तब ध्यानारिन से अपनी पापार्नि को भस्म कर, शुद्ध 
होकर लोकोत्तर चारित्र को घारणा करता है | 

हे मुनि सुधा विजय ! जैन मुनि को उपयुक्त प्रकार से 
प्रवृत्ति करनी चाहिये । जैन शास्त्रकारों ने श्रतगार धर्म या 
चारित्र धर्म की महत्ता उपयुक्त प्रकार से ही प्रदर्शित की है 
और उसी में सर्व प्रकार की गौरबता मानते हैं। सर्व जेन 
मुनियों को मुख्यतः प्रशम गुशधारण करना चाहिए । जैन 
अध्यात्म झास्त्रों में प्रशभ गुरा की बहत महिमा गाई गई है । 
प्रशम आदि महायोद्धा कषाय रूपी चोरों को क्षण भर में हरा 
देते हैं। मुनि को जिस प्रकार प्रशम गुण रखना जरूरी है. उसी 
प्रकार शील गुरा भी बहुत आवश्यक है | शील रूपी महायोद्धा 
कामदेव रूपी चोर को हरा देता है। उसके साथ ही 
यदि वैराग्य की सेना हाजिर हो तो हास्य आदि छः: लुटेरे 
दूर से ही भाग जाते हैं । वैराग्य की सेना के साथ श्र्‌ तयोग 
आदि योद्धा थ्ाते हैं, वे निद्रादि को हरा कर भगा देते हैं । 
उनके साथ आये हुए धर्म ध्यान और शुक्ल ध्यान रूपी योद्धा 
आ्रात्त ध्यान और रौद्र ध्यान रूपी दोनों सुभटों को हरा देते हैं 
आर इन्द्रियों का निम्नह राग का पराभव करता है । 

है पवित्र मुनि ! यह विक्षा प्रत्येक जैन मुनि को ध्यान में 
रखकर उसके अनुसार प्रवर्तन करता चाहिये। जो मुत्ति इस 
शिक्षा को अपने हृदय में स्थापित करते हैं और तदनुसार 
प्रवर्तन करने का प्रयस्त करते हैं, वे मुनि अवश्य अपने जीवन 
को सुधारने में तत्पर होते हैं और अपने संयम मार्ग को भली 
प्रकार सुधार कर, गुणस्थानों का आरोहरा क्रमानुसार करते 
हुए, मुक्ति सुन्दरी के मनोहर सहल तक पहुंच जाते हैं ।! 

महादेवी दीक्षाकुमारी के मुख से इस प्रकार के शिक्षा 


वचन सुतकर सुनि सुधा विजय अत्यन्त आनंदित हुए। अपने 
हृदय की प्रसन्नता को प्रकट करते हुए उन्होंने कहा, 
“महेश्वरी ! आप द्वारा प्रदत्त शिक्षा बहुत उपयोगो है । यदि 
कोई जैन मुनि आपके इस शिक्षा सूत्र को अपने हृदय में धारण 
करेगा तो वह अवश्य अपने चारित्र को निर्मल कर स्वर्ग तथा 
मोक्ष का सुख सम्पादन करने के योग्य बनेगा, यह निःसंदेह है ।' 
इतना कह, उस महामूनि ने फिर दीक्षाकुमारी की वंदना की । 

दयामति दीक्षाकुमारी ने शआारनन्दित होकर मुनि सुधा 
विजय के मस्तक पर आशीर्वाद का हाथ रखा और और कहा, 
“मुनिवर ! श्रव मैं अपने मूल स्थान को जा रही हूं । आप 
अपना चारित्र गुण शअन्य मुनियों में स्थापित करें। अन्य 
मुनियों में उपदेश द्वारा अरहत धर्म का उद्योत करें। 
प्रमाद,के वश होकर पड़े रहने वाले और गुहस्थ श्रावकों के 
संग रहकर अपने स्वरूप को भूले हुए अभित सुतियों पर दया 
हृष्टि रखकर, उनका उद्धार करें | शुद्ध मनन वचन और काया 
के योग को समुचित कर, मेरे स्वरूप का भान कराबें। भारत 
वर्ष के प्रत्येक क्षेत्र में विचरण कर अधर्स तथा अनाचार में 
प्रवृत्त जैन प्रजा को उपदेश देकर, शुद्ध मार्गातुसारी बनावें । हे 
प्रबुद्ध मुनि ! जिस प्रकार आप अपने चारित्र के उत्तम हेतु को 
समझकर उसका उपयोग करने को तत्पर हुए हैं, उसी प्रकार 
अन्य सुनियों को भी तत्पर करें और सर्व मुनियों के सलिन हृदय 
को शुद्ध करने तथा उनमें सदाचार की स्थापना करने के लिये 
'दशवैकालिक सूत्र की पवित्र वाणी का प्रचार करें। इसके 
साथ ही इस सूत्र के रचयिता महोपकारी झग्यंभव सूरि का 
यशोगान कराकर अन्य मुनियों को भी उनके समान उपकारी 
और लोकोपयोगी बनाने का उपदेश करें |” 

इतना कहकर महादेवी दीक्षाकुमारी अपने स्वरूप को 
अदृश्य करने को तैयार हुई। उनकी मनोहर मूत्ति के चारों 
ओर फैला हुआ दिव्य प्रभामण्डल अपने दिव्य तेज को संकुचित 
करने लगा। क्षण भर वाद यह दिव्य तेज मुनि सुधा विजय के 
दरीर में प्रवेश करने लगा । ऐसा लगने लगा मानो वह महा- 
मुनि के स्वरुप के साथ लीन हो रहा हो । उस समय मुनि 


सुधा विजय हाथ जोड़कर खड़ रहे और शरीर को भुकाकर 
उस महादेवी को नमस्कार करने लगे । इतने में द्वी निम्न 
अद्ृश्य ध्वन्ति होने लगी -- ेु 

“भगवान श्री पंचपरमेष्ठि की जय हो | श्री वीर शासन का * 
प्रभाव वृद्धि को प्राप्त हो । झाहँत वाणी का विलास विजयी 
हो । स्याह्ाद मत का सिद्धांत सर्वोपरि बने । जैन धर्म, जैन . 
विद्या, जैन तत्व, जैन तप, जैन ब्रत, जैन आचार, जैन समाचारी 
जैन संघ, जैन तीर्थ, जेन समाज, जैन कौस, जैन वश, जैन कुल 
ओर जैन संसार इस जगत्‌ में सदा विजयी, यगशस्वी, उद्योती 
और उत्साह को प्राप्त हो ।* 

यह ध्वनि समाप्त होने पर महामुत्ति सुधा विजय मधुर 
और उच्च स्वर में निम्ने इलोक बोल-- 

“उत्सपंदव्यवहार निड्चयकथा कललोलकोलाहल । 

तअस्यह _ मंयवादिकच्छपकुल अश्यत्कुपक्षाचलम्‌ ।। 

उच्यद्य क्तिवदी प्रवेशसुभगं स्याद्वादमर्यादया । 

युक्त श्रीजिनशासनं जलनिधि मुक्ता पर नाश्नये !। 

“जिसमें व्यवहार और निश्चय नय रूपो कल्लोहल से दुःख 
पाते हुए दुष्ट नयवादी रूप कछुए फैल रहे हैं, दुराग्रह पक्ष रूप 
पवेत जिसमें भ्रष्ट होते रहते हैं, जो युक्ति रूपी नदियों के प्रवेश 
से शोभायमान है और स्याद्वाद रूपो मर्यादा से युक्त है, ऐसे जिन 


शासत्त रूप समुद्र को छोड़कर मैं अन्य किसी का आश्रय नहीं 
लूगा। 


इस इलोक की ध्वनि-प्रतिध्वनि आकाश में फेल गई। इस 

प्रतिध्वनि के साथ ही आकाश में महादेवी की सूर्ति भी अहृह्य 
हो गई । वतेमान काल की स्थिति भूतकाल में बदल गई । 
मुनि सुधा विजय उस दिशा में नमस्कार करते हुए खड़े रहे । 
थोड़ी देर बाद वे उस महेश्वरी के सुन्दर स्वरूप का स्मरण: 
करते हुए, उस स्थान से विहार कर अन्यत्र चले गये । 

यज्ञाम्नि विजयोत्तरं पदमहो मुक्तिर्जरीज ते, 

यो गच्छाधिपत्तिगंशी च संमश्यृत्पट्टपायोनिश्नौ ] 

पंन्यासकमला भिध:ः. समभवत्तस्मादगराी केसर, 

स्तदञ्राता वरजेन देवमुनिन्न ग्रथो विशुद्धिकृत: ।। 


( समाप्त ) 


